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जिनका इस पामर पर महान महान्‌ उपकार है, जो जिन प्रवचत ॥ 
के परम भक्त श्रौर मर्मज्ञ हैं, जो जिन प्रवचनके सारकों 





अनुभव करके अपने निर्मल भेदविज्ञानके द्वारा सच्चे जन 
श्रमंका प्रकाश कर रहे हैं तथा भव्य जीवोंको कल्याण 
के मारगमें ले जारहे हैं, जिनके प्रसादसे इस 
ग्रपूद ग्रन्यराजका यह अनुवाद तैयार 

हुवा है. उन परमोपकारी, प्रवचनसार 
के गृढ़ अथके प्रकाशक, अ्रध्यात्म- 
मूति पूज्य थी कानजी स्वामी 

वे। कर कमलों में यह 


महान प्रकाशन अनन्य 
भत्तिपृ्वेक सादर 





ममर्पघण 
करता 





॥ | इस परामर पर महान महान उपकार है, जा जिन प्रवचन 
क्र परम भक्त और ममज्ञ है. जा जिन प्रवचननके सारका 
अनुभव करके अपने निर्मल भदविज्ञानके द्वारा सन्‍्ने जन 
घपमका प्रकाण कर रह है तथा भव्य जीवोकी कल्याण 


थे. मागम ले जारते हैं, जिनके प्रसादगे इस 


भर 


अपू्द प्रस्थराजका बह अनुवाद तेयार 


टया है उन परमोपकारी, प्रवचनगसार 
के गूड अथवकः प्रकाशक, अध्यात्म" 
मति पूठय थी कानेजी स्वामी 
के बार कमनसों में ये 
महान प्रकाशन ग्रनन्त 
भत्तिपृर्वक सादर 
सम्गण 


करना 





प्रकाशकीय निवेदन 


( प्रथमाबृत्ति ) 

ध्याज मुझे प्रत्यन्त हु हो रहा है कि इस श्री प्रवचनसार परमागमको तत्वदीपिका नामकी 
टोकाके भ्रक्षरश: अ्नवाद द्वारा श्री कु दकु दाचार्य्य देव एवं श्री प्रमृतचन्द्राचाय्यं देवके प्रन्तर हृदय- 
को पहिचानकर, पझपने ह्रापको पहिचान सकनेका सोभाग्य हिंदी भाषाभाषियोंकों श्राज प्राप्त 
होरहा है । 

धाजसे प्रनुमानतः २००० वर्ष पूर्व भगवान्‌ श्री कु कु दालाय्यं द्वारा सुत्ररूपमें श्री प्रवचन. 
सारको गायाप्मोंको रचना हुई, उसके भ्रनुभानतः १००० बर्ष पोछे ही उन सूत्रों पर श्री भ्रतृतचस्द्रा- 
चाय्यं देव द्वारा तत्वदीविका टीका रखो गई, उसके प्राज १००० वर्ष पीछे हो उसको प्रक्षरशः टोका- 
जो प्रमृतचन्द्र देबके हृदयमें छिपे प्रमुतको स्पष्ट रूपसे सरल भाषामें प्रकाशित करती हे--उसकी 
रचना हुई व शअपूर्य शेलीसे विशद झौर स्पष्ट विवेचन परमपुज्य श्री कानजी स्वामोके द्वारा सोनगढ़में 
प्रविच्छिन्न रूपसे होरहा है व हजारों मुमुक्ष निरंतर लाभ लेरहे हैं। इसप्रकार यह परम प्रध्यात्म- 
का प्रवाह प्रत्र॒टरूपसे, क्रम परम्परासे, यथार्थ मोक्षमार्गंका प्रकाशन करता हुआ चलता झारहा है 
व भविष्यमें भो इसीप्रकार चलता रहेगा तथा इसके साधक जीव भो होते रहे हैं, वरतंमानमें हैं व 
झागामी भी होते रहेंगे । 

इस ग्रन्थराज की रचनाके सम्बन्धमें, प्रन्थफे विषयके बाबतमें, गुजरातो भाषामें प्रनवाद 
करनेका कारण एवं झ्नुवादमें कोन २ प्रन्थोंका प्राधार श्ावि लिया गया झादि २ भनेक विषयोंको 
भाई श्री हिम्मतलाल भाई ने प्रपने 'उपोद्धात' में सुन्दर रीतिसे स्पष्ट किया है वह पाठकोंको जरूर 
पढ़ने योग्य है । 

श्रीयुत्‌ भाई भो हिमतलाल भाई के विषयमें तो क्या लिखा जाबे ? उनको जितना भो धन्यवाद 

दिया जावे थोड़ा है। उनके विधयमें श्रीयुत्‌ भाई श्री रामजीभाई साणकचन्दजी दोशी प्रमुख भरी 
जन स्वाध्याय मंदिर टुस्ट सोनगढ़ भो गुजरातो प्रवचनसारके प्रकाशकीय निवेवनमें लिखते हैं जो 
कि प्रक्षरदा: सत्य है कि:--- 


“भाई श्री हिमतलाल भाई ध्रध्यात्मरसिक, शांत, विवेको, गस्भीर धर बेराग्यशाली सज्जन 
हैं, इसके ध्रलावा उच्च शिक्षा प्राप्त ध्लोर संस्कृतमें प्रवीण हैं। इसके पहले प्रन्थाधिराज भ्रो समयसार- 
का गुजरातो झनुबाद भी उन्होंने हो किया है भ्लौर प्रज. निम्मसारका प्रनुवाद भी वे ही करनेवाले 
हैं। इसप्रकार कुन्दकुन्द भगवानके समयसार, प्रवचनसार झौर नियमसार जंसे सर्वोत्कृष्ट परमागम 
शास्रोंके श्रनुवाव करनेका परम सौभाग्य उनको मिला है, इसलिये वे यथा रूपसे धन्यवाद 
के पात्र हैं ।” 


“इस शाकका गुजरातो धन्‌वाद इसने इतना सुन्दर किया है कि इसके लिये यह टुस्‍्ट उनका 
लितता उपकार सासे उतसा कस है । इस कार्यसे तो समस्त जन ससाजके ऊपर उतका उपकार है । 


६ 


पह कहने को प्रावश्यकृता नहीं है कि जो यह काम उनने हाथमें नहीं लिया होता तो श्रपन यह 
सर्वोत्कृष्ठ शाख् भ्रपनो मात॒भाषामें प्राप्त नहीं कर सकते ये-ऐसा यह संस्था विश्वासपूर्वक कहतो है । 
भाई श्री हिमतलाल भाईने किसी भो प्रकारकी श्राथिक सहायता लिये बिना ही, मात्र जिनवारणी 
साताके प्रति भक्तिसे प्रेरित होकर ही यह कार्य किया है, इस कार्यके लिये संस्था उनकी ऋणी है, 
इस पग्रनवादमें शोर हरिगीतिका छन्दों में तो उन्होंने भ्रपनी प्रात्माका संपूर्ण रस भर दिया है, उनके 
लिखे हुवे उपोद्घातमें उनके श्रंतर का प्रतिबिब दिखाई दे जाता है, वे लिखते हैं कि 'पह ध्नुवाद 
मैंने प्रबचनसारके प्रति भत्तिसे प्रौर श्रध्यात्ममृति श्री कानजीस्वामीकी प्रेरणासे, झपने कल्याण के 
लिये, भव-भयसे डरते डरते किया है ।' 

इसप्रकार भाई भरी हिपत्तताल भाईका समस्त जेन समाज पर महान्‌ उपकार है। 

इस परमागसका गुजराती ध्नुवाद होकर जब यह प्रेसमें छप रहा था तब सोनगढ़में इसके 
दर्शन करके पढ़ने पर एवं पुज्य श्री कानजो स्वामीके मुखसे इसके श्रनुवादकी प्रशंसा सुनकर मेरे 
हृदयमें तोन्न भावना उत्पन्न हुई कि इसका लाभ हिन्दी भाषा भाषी भो ले सके तो बहुत ही श्रच्छा 
हो, इसी भावनाकों लेकर मैंने उसका हिन्दी श्रनुवाद करनेकी श्रोयुत्‌ पं० परमेष्ठीदासजी न्यायतो थ्थंसे 
प्रेरणा की, जिन्होंने इसको सहर्ष स्वोकार कर इसका परिश्रमसे यह सुन्दर अनुवाद तंथार किया है, 
जिसके लिये पंडितजीको प्रननेक २ धन्यवाद है । 

यह प्रनुवाद तेयार होजाने पर इसको श्रक्षरशः मिलान करके जांचनेके लिये प्रपना भ्रमुल्य 
समय देनेके लिये श्रीयुत्‌ माननोय भाई श्री रामजीभाई माणकच्चन्दजी दोशीकों बहुत २ धन्यवाद 
है तथा श्रीयुत्‌ भाई श्री खेमचन्द भाई एवं ब्रह्मचारी श्री चंदुभाई भो धन्यवादके पात्र हैं कि जिन्होंने 
प्रपना प्रमुल्य समय इस कार्यमें लगाया । 

इस ग्रंथराजकी सुन्दर व झाकषंक छपाईके लिये प्रेस मनेजर श्री नेमीचन्दरजी बाकलोवाल 
घन्यवाद के पात्र हैं तथा इसका प्रफरीडिंग, शुद्धिपत्र तेयार करने, विषयसूची भ्रादि तेयार करनेका 
कार्य बहुत भक्ति एवं सावधानोसे पं० महेन्द्रकुमारजी काव्यतोर्थ सदनगंज ( किद्नगढ़ ) ने किया 
है अतः उन्हें भी धन्यवाद है । 

सबके अंतमें परमपूज्य परम उपकारी प्रध्यात्म मूति श्री कानजी स्वामोके प्रति श्रत्यंतर 
भक्ति पूर्वक नमस्कार है कि जिनको यथार्थ तत्व प्ररूपणासे प्रनंतकालमें नहीं प्राप्त किया ऐसे यथार्थ 
मोक्षमा्गंको समभनेका श्रवसर प्राप्त हुवा है तथा इस श्रोरको रुक्ति प्रगटो है। श्रव ह्रांतरिक हृदयसे 
यह भावना है कि ब्रापका उपदेक्ित मार्ग मेरे भ्रन्तरमें जयवन्त रहे तथा उस पर श्रप्नतिहत भावसे 
चलनेका बल मभेरेमें प्राप्त हो । 


नेमीचन्द पाटनी 

प्रधान सन्त्री-- 

वीर नि० सं० २४७६ श्री मगनमल हीरालाल पाटनी दि० जेन पारमार्थिक ट्रस्ट 
मारोठ ( मारवाड़ ) 
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प्रकाशकीय निवेदन 


( दूसरी आषृत्ति ) 
धाज विशेष प्रसन्नताका विषय है कि हमारे प्राराध्य मूल प्रन्थकर्त्ता परमगुरु श्रो स्वज्ञदेव, 
उत्तर ग्रन्थकर्ता श्री गणधरदेव-प्रतिगणधरदेव के वचनानुप्तार प्राप्त जो निर्मेल तत्त्वज्ञान सहित 
मोक्षमागंका उपदेश उनमें सारभूत जो परसागम शाख्र हैं उनमें से भगवान्‌ श्री कुन्दकुन्दाचायंदेव 
विरखित श्री प्रबचनसारजी शासत्रका दूसरीबार सुन्दर ढंगसे प्रकाशन हुआ्ना । 

यह शाख्र श्री प्रमृतचंद्राचायंदेवकृत तस्वप्रदोषिका टोका सहित है, जिसका गजरातो 
भाषापें प्रक्षरश: अनुवाद भाई श्री पं० हिमतलाल जेंठालाल शाह, बी., एस सी. ( सोनगढ़ )के द्वारा 
हुप्ना है, उसीका यह हिन्दी भ्रन॒ुवाद है । 

[ इसकी प्रथमावृत्ति श्री पाटनी ग्रन्थमाला, मारोठके द्वारा वि० सं० २००६ में छपी थो 
उसका प्रकाशकीय निवेदन साथमें है उसको श्रवश्य पढ़ लोजिये ताकि प्ात्मार्थो पं० भाई भरी 
हिमतलालजी का भी परिचय मिलेगा | ] 

इस ग्रन्थमें सर्वक्ष बीतराग कथित ज्ञान-ज्ञेयका स्वरूप, द्रव्य, गुण और पर्यायोंका स्वरूप 
तथा सोक्षमा्गंका स्वरूप अत्यन्त निखरे हुए ज्ञानवेंभव के द्वारा बतलाया गया है, उसे सुसंगत 
नय-प्रमाणरूप युक्ति झौर प्रनभव प्रमाणके द्वारा झ्रात्महितार्थ समझना चाहिये । 


सच्चा मोक्षमार्ग तो एक ही प्रकारका है, दो प्रकारका है ही नहीं, ऐसा भगवान्‌ थरो 
फुन्दकुन्दाचायदेव प्रवचनसार ज्ञान भ्रधिकार गा० ८२; शेप प्रधिकार गा० १६६ में तथा चरणा- 
नुयोग सूचक्त चूलिका गा० २३८ में कहते हैं प्लोर इन गायाझोंकी टीका में श्री भ्रमृतचंद्राचार्य 
तथा धरो जयसेनाचायं भी यही बात कहते हैं। भ्रतः दो सोक्षमार्ग हैं ऐसी सान्पता ध्रसत्य है किन्तु 
जितागममें कथन दो नयाश्रित होनेसे मोक्षमागंका निरूपण उपादान-निमित्तका ज्ञान कराने के लिए 
दो नयोंके श्राश्नित किया है। एक नय उपादानका झौर एक नय निमित्तका ज्ञान कराते हैं। 
दोनों नयोंका ज्ञान किये विना प्रमाणशान हो सकता नहों । 


श्री प्रमतचन्द्राचायंने तत््वायंसार झ्० € गा० २ में कहा हे कि--“निश्चयव्यवहारा/म्यां 
मोक्षप्तार्गो द्विधा स्थित: । तन्राद्य: साध्यरूपः स्थाद्‌ द्वितीयस्तस्थ साधनम्‌ ४” वहाँ साधनका प्रर्थ 
निश्चय साधन नहों है किन्तु व्यवहारनयका कथन होनेसे व्यवहार साधन है । व्यवहार साधनका प्र 
निमित्त, बहिरंगसाथन, बाह्यसाघन, बाह्य सहकारी कारण, अभूतार्थ कारण श्रादि है। निम्वय 
साधन प्रर्यात्‌ उपादान कारण तो अपने प्लात्माका श्राश्यय हो है । 

स्वामी कारतिकेयानप्रेक्षा गा० २३० में कहा है कि “प्रमंतर पूर्व परिणाम से युक्त द्रव्य 
उपावान कारणरूपसे प्रवतित होता है झोर वही द्रव्य जब प्रनंतर उत्तरवर्तो परिणामसे युक्त होता 
है तब नियमसे कार्यरूप होता हे ( जब साधक प्रात्मा स्वसन्मुखताका तीज पुरुषा्थ करते हैं तथ 
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पपना पूर्व परिणास जो प्रांशिक शुद्धिसे युक्त जीव द्रव्य उपादान कारण है झोर प्नंतर क्षणबर्तो 
विशेष शुद्ध परिणामसे युक्त वही जीव द्रव्य नियमसे उपादेय प्रर्थात्‌ कार्यरूप है । इसलिये तत्त्बा- 
थंसारको इस गाथाका भ्थं ऐसा है कि निश्चय सोक्षमार्ग तो उपादानका शुद्ध कार्यरूप है झौर 
व्यवहार सोक्षमार्ग उसका निमित्तमात्र है। प्रतः वास्तवसें मोक्षमार्ग एक हो है । 


जेनाचार्योके कथन परस्पर विरुद्ध हैं ही नहों। समयसार तथा प्रवचनसारमें श्री 
झमृतचम्द्राचायय “एक हो मोक्षमार्ग है, प्न्य नहों है” ऐसा कहें श्लोर वही झाचाय॑ तत्त्वाथंसारमें 
“मोक्षमार्ग दो प्रकारके हैं? ऐसा बास्तवमें कहे--ऐसा मानना प्रनुचित है। इसलिये हरेक 
स्थानपर नयविभाग द्वारा किस श्रपेक्षासे कथन है वह स्यथाह्रादीकों समझना चाहिये। जो जोब 
व्यवहाररूप मोक्षमाग्गंसे शुद्धि मानते हैं वहु निज शक्तिरूप उपादानसे शुद्धि न मानकर निमित्तसे 
प्र्थात्‌ रागसे शुद्धि मानते हैं। बह उपादान झ्ौर निमित्त दोनोंकों एक ही मानते हैं जो 
मिथ्या है । 
निरिन्तरूप कारण उपादानरूप द्रव्यमें कुल कर सकता नहीं है ऐसा प्रवचनसार गाथा 
१६६ की टीकामें कहा है। वहाँ कहा है कि “कर्मरूप परिणमित होनेकी द्ाक्तिवाले पुद्गलस्कष, 
तुल्य क्षेत्रावगाहो जीवके परिणाम मात्रका--जो कि बहिरंग साधन है, उसका-आश्रय लेकर, 
जीव उनको परिणमानेवाला नहीं होने पर भी, स्वयमेव कममावसे परिणमित होते हैं ।" 
धतः सिद्ध होता है कि निमित्तसे उपादानमें कुछ भी विशेषता--श्रतिशयता श्राती नहीं । 


बिल्ली से प्रकाशित मोक्षमार्ग प्रकाशक पृ० ३६५-६६ में लिखा है कि “सो सोक्षमार्गं 
दोय नाहों, मोक्षमाग्गंका निरूपण दोय प्रकार है। जहां साँचा मोक्षमार्ग कों मोक्षमार्ग निरूपण सो 
निम्चयमोक्षमा्गं है भर जहाँ जो सोक्षमार्ग तो है नाहीं, परन्तु मोक्षमार्गका निमित्त है बा सहचारो 
है, ताकों उपचारकरि मोक्षमार्ग ऋहिए सो व्यवहार मोक्षमार्ग है जातें निश्चय व्यवहारका सर्वत्र 
ऐप्ता ही लक्षण है। सांचा निरूपण सो निश्च व, उपवार निरूपण सो व्यवहार, ताते निरूपण प्रपेक्षा 
दोय प्रकार मोक्षमा्ग जानना । एक निम्वयमोक्षमार्ग है, एक व्यवहारसोक्षमार्ग है; ऐसे दोय 
मोक्षमार्ग मानना मिथ्या है। बहुरि निउइचय-व्यवहार दोऊनिक उपादेय माने है, सो भी भ्रम है। 
जातें निए्चय व्यवहारका स्वरूप तो परस्पर विरोध लिए है। जाते समयसार विष ऐसा कह्या है-- 


“बबहारो5भूदत्थों भृदत्थो देसिकण सुद्भणभो” गा० ११ 
प्रथं--व्यवहार पझभूताथ है। सत्यस्वरूपको न निरूपे है। किसी श्रपेक्षा उपचारकरि 


प्रन्यथा निरूप है। बहुरि शुद्धनय जो निश्चय है सो भूतार्थ है। जँसा वस्तुका स्वरूप है तेसा 
निरूप है, ऐसे इनि दोऊनिका (-नि३चय-व्यवहार दोनोंका ) स्वरूप तो बिरुद्धता लिए है ।” 


प्रत: दोनों नय प्राश्नय करने योग्य नहों हैं कारण कि दोनोंका स्वरूप, लक्षण, विषय 
झोर प्राश्नय भिन्न भिन्न है। निश्चयनयथ झोर व्यक्हारनय दोनों नय सम्यक भ्रुतज्ञान प्रमाणके 


है 


भेद होनेसे दोनों साथ साथ होते हैं, किष्तु प्रथम व्यवहार होर वादमें निश्रय ऐसा कभी 
नहीं होता । 


व्यवहारनय झौर उसके विषय-( शुद्धि-प्रशुद्धिकि भेद ) साधक दक्षामें भूमिकानुसार 
धाते हैं, वे जानने के लिये प्रयोजनवान हैं किन्तु भ्राक्यय करने योग्य नहीं हैं । क्योंकि व्यवहारनयके 
प्राश्रयका फल संसार है; प्रतः प्राश्रय करने योग्य तो नित्य एकरूप पूर्ण विज्ञानधघन ज्ञायक स्वरूप 
ही है जो शुद्ध निश्चयनयका विषय है । 


शाखमें सर्वत्र शब्दाथं, नयाथं, मताथं, पश्लागमार्थ भौर हेय-उपादेय सहित भावाथेकों 
सममरूर परमसाथंकरो ग्रहण करनेका विधान है। चारों प्रनुधोगमय जन जशञाखोंका तात्पय॑ बीतरागता 
हो है । तीनोंकाल सबंजदेव कथित बीतराग विज्ञानमय रत्नत्रससे ही आत्महित की प्राप्ति 
है।ती है किन्तु सरागता ( श॒ुभाशुभभाव ) से आत्मद्दितकी प्राप्ति कमी भी, किंजित्‌ भी नहीं 
होती ऐसा ( अस्नति नास्ति सह्दित ) निःसंदेद निर्णय प्रथमसे ही करना चाहिये । 


शुभाशुभ राग ज्ञानोको भी भ्रमुक भूमिका तक प्राते हैं, किन्तु उससे परमार्थतः शुद्धिके 
प्रंशकृप सबर-निजरा कभो भी नहों होतो, कारण कि बह अ्रास्रवतत्त्व है, बंधका कारण है । 
प्रबचनसार गा० १२४ को टोकामें धर्मो जोवके शुभभावरूप कर्म चेतनाका फल निम्नप्रकार कहा 
है “तस्पफल सौख्यलक्षणाभावद्विकृतिभूतंदुःखम्‌ । भ्र्थात्‌ उसका फल बिकृति (-विभाव ) भूत 
दुख है, क्योंकि वहाँ सुखके लक्षणका ध्रभाव है ।” इसलिये जिसका फल दुःख हो वह धर्म या 
धमंका काररा कंसे हो सकता है ? नहीं हो सकता । 


जहाँ चरणानुयोगमें घर्मोजीवके व्यवहाररत्नत्रयरूप शुभ रागकों परंपरा मोक्षका कारण 
व्यवहारनयसे कहा हो या सहचर-निमित्तकारण कहा हो वहाँ ऐसा समझना चाहिये कि पर्याय 
प्रपेक्षा पूर्ण शुद्धिका साक्षात्‌ कारण तो वरतंमान स्वद्रव्याश्वित निश्चय प्रपुर्ण शुद्धता ही है किन्तु 
स्वंत्न वोतरागदेवने जिसप्रकारके व्यवहाररत्नत्रय श्रादि कहे हैं उसको उपचारसे ( प्रसदभूत- 
व्यवहारनयसे ) परम्परा मोक्षका कारण इसलिये कहा है कि इस ही प्रकारके शुभराग शुद्धताके 
उसकालमें निमित्त होते हैं, श्लोर उसोका ध्भाव करते करते मोक्षदशा तकको शुद्धता स्वाश्रयरूप 
निश्चयत्ते ही प्रगट होगी । 


किसी भो विग्म्वर जेनाचाय्यके कथनमें परस्पर विरोध नहीं है। तय विभाष झौर 
6 +-+ 
प्रयोजन समभकर सत्रत्र वीतरागता, यथार्थता और स्वतंत्रता ही ग्रहण करनी चाहिये । 


इस ग्रन्थके गुजरातो प्रकाहनमें संस्कृत टोकाका संशोधन तो पूव॑में हो चुका था रिम्तु 
फिर जाँचनेके कार्यमें 'जंन साहित्य शोध संह्था' श्री सहावीर भवन ( जयपुर ) की संशोधितप्रतिका 
डपयोग किया है प्रतः उस संस्थाके व्यवस्थापक भरी डॉ० कस्तू रचंदजो कफाश्नलोवाल प्लादिका हम 
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ध्राभार मानते हैं। भागरा-गजयपुर निवासी श्रो नेमीचन्दजो पाटनो, प्रधानमंत्री श्री मगनस्ल 
होरालाल दि० जेन पारमाथिक टुस्ट मारोठने झपनो प्रन्थमालाके प्रवचनसाराबदि सब प्रन्थ 
छापनेकी प्रनुमति प्रदान की है श्रत: प्रापका प्राभार मानता हूं । 

इस ग्रन्यका प्रच्छी तरह संशोधन करनेमें प्रपना भ्रमूल्य समय देनेवाले श्री पं० हिमतलाल 
भाईका हम पश्राभार मानते हैं। यह ग्रन्थ तेयार होनेमें खास श्रम द्वारा शुद्ध प्रेस मेटर तंयार करके 
झादि से श्रंत तक की सब व्यवस्थामें संपूर्ण सहयोग देनेवाले ब्र० गुलाबचंदजी जेनका भो मैं ध्राभार 
मानता हूं | भी नेमीचन्दी बाकलोवाल तथा श्री पाँचलालजोी मालिक थ्री कमल प्रिन्ट्स, 
सवनगंज-किशनगढ़ का भी इस प्रकाशन में उत्तम सहयोग के लिये प्राभार मानता हूं । 


इस शाखका विदेष प्रचार हो उस हेतुसे ज्ञानदानमें जो रकम जिन बाताह्रोंकोी शोर से 
झाई है उन सबका ध्ाभार मानता हूं। 


प्रंतमें नम्न प्राथंना है कि इस शाखका विनय-बहुमान प्रादि ज्ञानाचार सहित सब जीव 
प्रभ्यास करें प्रोर निमल भेद विज्ञानके अलद्वारा स्वसन्मुख होकर निज प्यात्महित करें । 


वीर निरवाण सं० २४६१ नवनीतलाल सी० झवेरी 
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भगवान कुन्दकुम्दाचार्यदेवप्रणीत यह प्रवचनसार नामक शास्त्र 'द्वितोय श्रुतस्कंध' के 
सर्वोत्कृष्ट आगमोंमें से एक है । 
द्वितीय श्रुतस्कंधकी उत्पत्ति कंसे हुई यह पट्टावलियोंके भ्राघारसे संक्षेपमें हम सब विचार करें:-- 


आजसे २४७४ वर्ष पूर्व इस भरतक्षेत्रकी पुण्य भूमिमें जगत्पूछय परम भट्टारक भगवान 
महावी रस्वामी मोक्षमार्गंका प्रकादा करनेके लिये समस्त पदार्थोका स्वरूप अपनी सातिशय दिव्यध्वनि 
के ढ. रा प्रगट करते थे । उनके निर्वाएके बाद पांच श्रुतकेवली हुये, जिनमेंसे प्रन्तिम श्रुतकेवलो श्रो 
भद्रबाहु थे । वहां तक तो द्वादशांग शाद्ञक्री प्ररू्पणासे निम्यय-व्यवहारात्मक मोक्षमार्ग यथार्थ रूपमें 
प्रवतित रहा। तत्पश्चात्‌ काल दोषसे क्रमशः पंगोंके ज्ञानको व्युच्छित्ति होती गई श्र इसप्रकार 
अपार ज्ञानसिंधुका बहुभाग विच्छिन्न होनेके बाद दूसरे भद्रबाहुस्वामी-प्राचायंकी परिपाटी (परम्परा) 
में दो समर्थ मुनि हुये । उनमेंसे एकका ताम श्रीधरसेनाचायं शौर दूसरेका श्री ग्र॒ुणाधराचार्य था। 
उनसे प्राप्त ज्ञानके द्वारा उनकी परम्परामें होनेवाले आचारयोंने शाब्बोंकी रचना को श्रौर वीर 
भगवानके उपदेशका प्रवाह चालू रखा । 


श्रीधरसेनाचायंक्रो अग्रायणीपूर्वके पंचम वस्तुअधिक्ारके महाकर्म प्रकृति नामक चोथे 
प्राभृतका ज्ञान था। उस ज्ञानामृतमेंसे क्रश: उतके बादके आचार्यो द्वारा घट्खण्डागम, घबल, 
महाघवल, जयधवल, गोम्मटसार, लब्धिसार, क्षपणासार आदि शाझ्बोंकी रचना हुई। इसप्रकार 
प्रथम श्रुतस्कंधकी उत्पत्ति हुई। उसमें जोव श्रोर कमंके संयोगसे होनेवालो भ्रात्माकी संसार 
पर्यायका,--पुणस्थान, मागंणा प्रादिका-वर्णान है, पर्यायाथिक नयको प्रधान करके कथन है। इस 
नयको प्रशुद्ध द्रव्याविक भी कहते हैं, ओर अध्यात्म भाषामें भ्रशुद्ध निश्चयनय अथवा 
व्यवहार कहते हैं । 


श्रीगुणधर आचायंको ज्ञानप्रवादपूर्वके दशमवस्तुके तीसरे प्राभ्ृतका ज्ञान था। उस ज्ञानमें 
से बादके प्राचार्योने क्रमशः सिद्धान्त-रचना की। इसप्रकार सर्व्ष भगवान महावीरसे चला 
प्रानेवाला ज्ञान आचार्य परम्परासे भगवान कुन्दकुन्दाचार्यदेवको प्राप्त हुआ । उन्होंने पचास्तिकाय, 
प्रवननसार, समयसार, नियमसार, अष्टपाहुड आदि शाक्षोंकी रचना की । इसप्रकार द्वितीय श्रुतस्कंधकी 


श्र 
उत्पत्ति हुई। उसमें ज्ञानको प्रधान करके घुद्ध द्रव्याथिक नयसे कथन है,--प्रात्माके शुद्धस्वरूपका 
वर्णन है । 
भगवान कुन्दकुन्दाचा्य विक्रम संवतूके प्रारंममें हुये हैं। दिगम्बर जेन परम्परामें भ० 
कुन्दकुन्दाचायं का स्थान सर्वोत्कृष्ट है । 


मंगर्ल भगवान्‌ वीरो मंगल गौतमो गणी । 
मंगल कुन्दकुन्दा्यों जेनधर्मो सस्तु मंगलम्‌॥ 
यह इलोक प्रत्येक दिगम्बर जन, शाद्धस्वाध्यायके प्रारंभमें मंगलाचरणाके रूपमें बोलता 
है । इससे सिद्ध होता है कि स्वज्ञ भगवान श्री महाबीर स्वामी ओर श्री गौतम-गणाधरके पश्चात्‌ 
तत्काल ही भगवान कुन्दकुन्दाचायंका स्थान है। दिगम्बर जंन साधु भ्रपनेको कुन्दकुन्दाच।र्य की 
परम्पराका कहलानेमें गौरव मानते हैं| भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचायंके शास्त्र साक्षात्‌ गणाघर देवके 
वचन जितने ही प्रमाणभ्रृत माने जाते हैं। उनके बाद होनेवाले ग्रंथकार आचाये अपने किसी कथन 
को सिद्ध करनेके लिये कुन्दकुन्दाचार्यके शा्रोंक्रा प्रमाण देते हैं, इसलिये वह कथन निविवाद सिद्ध 
हो जाता है। उनके बादके लिखे गये ग्रंथोंमें उनके शाख्रोंमें से बहुतसे श्रवतरणा लिये गये हैं । 
वास्तवमें भगवान कुन्दकुन्दाचायंने प्रपने परमागमोंमें तीर्थंकर देवोंके द्वारा प्ररूपित उत्तमोत्तम 
सिद्धान्तोंकी सुरक्षित कर रखा है, भौर मोक्षमार्गको स्थिर रखा है । 


विक्रम संवत्‌ €€० में होनेवाले श्री देवसेनाचाय॑ने भ्पने दर्शनसार नामक ग्रंथमें कहा है 
कि--& “विदेह क्षेत्रके वर्तमान तीर्थंकर सीमंघर स्वामीके समवसरण में जाकर श्री पद्मनन्दिनाथ 
(कुन्दकुन्दाचाये ) ने स्वयं प्राप्त किये गये ज्ञानके द्वारा बोध न दिया होता तो मुनिजन सच्च मार्गंको 
कंसे जानते ?” एक दूसरा उल्लेख है, जिसमें कुन्दकुन्दाचार्यंको “कलिकाल सर्वज्ञ' कहा गया है। श्री 
श्रुतसागरसूरिकृत षट्प्राभृत टीकाके प्रंतमें लिखा है कि-पद्मनन्दि, कुन्दकुन्दा चाय , वक्रग्नमीवा चार्य, एला चार्य॑ 
और ग॒प्नपिच्छाचाये,-इन पांच नामोंसे युक्त, तथा जिन्हें चार प्रंगुल ऊपर आकाशमें चलनेकी ऋद्धि 
* प्राप्त थी ओर जिन्होंने पूर्व विदेहमें जाकर सीमंघर भगवानकी वंदना की थी तथा उनके पाससे प्राप्त 
श्र्‌ तज्ञानके द्वारा भारतवर्षके भव्यजीवोंको प्रति बोधित किया था, उन श्री जितचर्धसूरि भट्टा रकके 
पट्टके भाभरणरूप कलिकाल सरव्ज्ञ ( भगवान कुन्दकुन्दाचार्य देव ) के द्वारा रचित हस षद्प्राभृत 
ग्रंथमें'सूरीश्वर श्री श्र्‌तसागरके द्वारा रचोगई मोक्षप्राभूतकी टोका समाप्त हुई ।” 


भगवान कुन्दकुन्दाचायं की महत्ताकों प्रदर्शित करनेवाले ऐसे प्नेकानेक उल्लेख जेन साहित्यमें 
मिलते हैं । कई शिलालेखों-- में भी उल्लेख पाया जाता है। इसप्रकार हम देखते हैं कि सनातन 
ज॑न संप्रदायमें कलिकाल सव्वज्ञ भगवान कुन्दकुन्दाचायंका अद्वितीय स्थान है । 





# मूल इलोकके लिये देखिये पृष्ठ १४। --छशिला लेखों के उल्लेख के लिये पृष्ठ १३ देखिये । 
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भगवान दुन्दकुन्दाचार्य द्वारा रचित बनेंक शास्त्र हैं, जिनमें से थोड़े से वर्तमानमें विद्य- 
मान हैं । जिलोकोनाथ सब्वकज्ञदेवके मुखसे प्रवाहित श्रुतामृतकी सरितामेंसे भर लिये गये अमृतभाजन 
वर्तंमानमें भी प्रनेक आत्माथियोंको आत्मजीवन प्रदान करते हैं । उनके समयसार, पंचास्तिकाय और 
प्रवचनसार नामक तोन उत्तमोत्तम शात्र 'नाटक त्रय अ्रथवा 'प्राभुत त्र4/ कहलाते हैं । इन तीन 
परमागमोंमें हजारों शा््रोका सार आजाता है | भ० कुन्दकुन्दाचायेके बाद लिखे गये अनेक ग्रन्धोंके 
बीज इन तोन परमागमोंमें विद्यमान हैं, --ऐसा सूक्ष्म दृष्टिसे श्रम्यास करने पर स्पष्ट ज्ञात होता है। 
श्री समयसार इस मरतक्षेत्रका सर्वोत्कृष्ट परमागम है | उसमें नवतत्वोंका शुद्धनयकी दृष्टिसि निरूपण 
करके जीवका शुद्ध स्वरूप सब प्रकारसे-आगम, युक्ति, अनुभव श्रौर परम्परासे--भ्रति विस्तारपूर्वक 
समझाया है| पंचास्तिकायमें छह द्रव्यों और नव तत्वोंका स्वरूप संक्षेपमें कहा गया है| प्रवचनसा रमें 
उसके नामानुसार जिन प्रवचनका सार संग्रहीत किया गया है जैसे समयसारमें मुख्यतया दर्श नप्रधान 
निरूपण है उसीप्रकार प्रवचनसारमें मुख्यतया ज्ञानप्रधान कथन है। 


श्री प्रवचनसा रके प्रारंभमें ही शाखं्रक्ताने बीतरागचारित्रके लिये अपनो तोब आकांक्षा 
व्यक्त की है । बारंबार भीतर ही भीतर ( भंतरमें ) डुबकी लगाते हुये भाचार्यदेव निरंतर भोतर 
ही समाये रहना चाहते हैं। किन्तु जब तक उस दशाको नहीं पहुँचा जाता तब तक अंतर अनुभवसे 
छूटकर बारंबार बाहर भी आना हो जाता है। इस दशामें जिन अमूल्य वचन मौक्तिकोंकी माला ग्रंथ 
गई वह यह प्रवचनसार परमागम है । सम्पूर्ण परमागममें वीतराग च।रित्रको तीक्धाकांक्षाकी मुख्यध्वनि 
गूज रहो है ! 


ऐसे इस परम पवित्र शासत्रके मध्य तीन श्रुतस्कंघ हैं। प्रथम श्रृतस्कंघका नाम 
ज्ञानतत्त्व प्रज्ञापन है । अनादिकालसे परोन्मुख जीवोंको कभी ऐसी श्रद्धा नहीं हुई कि “मैं ज्ञानस्वमाव 
हैं ओर मेरा सुख मुभमें ही है।। इसीलिये उसकी परमुखापेक्षी-परोन्मुखबृत्ति कभी नहीं टलती । 
ऐसे दोन दुखी जीवों पर आचायंदेवने करुणा करके इस श्रधिकारमें जीवका ज्ञानानंदस्वभाव 
विस्तारपूर्वंक समझाया है; उसीप्रकार केवलोके ज्ञान ओर सुख प्राप्त करनेकी प्रचुर उत्कृष्ट भावना 
बहाई है। “क्षायिक ज्ञान ही उपादेय है, क्षायोपशमिकज्ञानवाले तो कमंभारकों ही भोगते हैं; 
प्रत्यक्षश्षान ही ऐकान्तिक सुख है, परोक्षज्ञान तो अत्यंत ग्राकुल है; केवलीका अतींद्रिय सुख ही सुख 
है, इंद्रियजनित सुख तो दुःख ही है; सिद्ध भगवान स्वयमेव ज्ञान, सुख श्रोर देव हैं, घातिकर्म रहित 
भगवानका सुख सुनकर भी जिन्हें उनके प्रति श्रद्धा नहीं होती वे अभव्य ( दूरभव्य ) हैं यों प्रनेका- 
नेक प्रकारसे आ्राचायंदेवने केवलज्ञान ओर श्रतींद्रिय, परिपूर्ण सुखके लिये पुकार को है। केवलीके 
ज्ञान भौर आरानंदके लिये आचायंदेवने ऐसी भाव भरी धुन मचाई है कि जिसे सुनकर-पढ़कर सहज हो 
ऐसा लगने लगता है कि विदेहवासी सीमंधर भगवानके निकटसे, केवली भगवंतोंकरे भुंडमेंसे भरतक्षेत्रमें 
ग्राकर तत्काल ही कदाचित्‌ भ्राचायंदेवने यह अधिकार रचकर अपनी हृदयोमियाँ व्यक्त की हों इसप्रकार 
ज्ञान और सुखका प्रनुपम निरूपण करके इस अधिकारमें श्राचार्यदेवने मुमुक्षुओंको अतींद्रिय ज्ञान और 
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सुखकी रुचि तथा श्रद्धा कराई है, ओर भंतिम गाथाओंमें मोह-राग-द्वेषको निर्मल करनेका जिनोक्त 
पथार्थ उपाय संक्षेपमें बताया है। 

द्वितीय श्रुतस्कंघका नाम शेयतत्व-प्रशापन है। भनादिकालसे परिभ्रमण करता 
हुआ जीव सब कुछ कर चुका है, किन्तु उसने स्व-परका मेद विज्ञान कभी नहीं 
किया । उसे कभी ऐसी सानुभव श्रद्धा नहीं हुई कि 'बंध मार्गमें तथा मोक्षमागंमें जीव अकेला ही 
कर्ता, कमं, करण और कमंफल बनता है, उसका परके साथ कमी भी कुछ भी संबंध नहीं है ।' 
हसलिये हजारों मिथ्या उपाय करने पर भी वह दुःख मुक्त नहीं होता । इस श्रुतस्कंघमें आचायेदेवने 
दुःखकी जड़ छेदनेका साधन-मेदविज्ञान-सममाया है| 'जगतका प्रत्येक सत्‌ अर्थात्‌ प्रत्येक द्रव्य 
उत्पाद-व्यय-प्रौव्यके भ्रतिरिक्त या ग्रुण-पर्याय समूहके अतिरिक्त अन्य कुछ भी नहीं है। सत्‌ कहो, 
द्रव्य कहो, उत्पाद व्यय ध्रौव्य कहो या शुरापर्यायपिण्ड कहो, -यह सब एक ही हैं 'पह'॑ जिकालज 
जिनेन्द्रभगवानके द्वारा साक्षात्‌ हृष्ट वस्तुस्वरूपका मूलभूत सिद्धान्त है। वीतरागविज्ञानका यह 
मूलभूत सिद्धांत प्रारंभकी बहुतसी गाथाशोंमें श्रत्यधिक सुन्दर रीतिसे,-किसो लोकोत्तर वेज्ञानिक 
के ढंगसे समझाया गया है । उसमें, द्रव्यसामान्यका स्वरूप जिस भ्रलौकिक शैलीसे सिद्ध किया है 
उसका घ्यान पाठककों यह भाग स्वयं ही समभपूर्वक पढ़े बिना आना अद्क्य है । 

वास्तवमें प्रवचनसारमें वर्णित यह द्रव्यसामान्य निरूपण पभ्रत्यन्त अवाध्य भर परम 
प्रतीतिकर है। इसप्रकार द्रव्यसामान्यकी ज्ञानरूपी सुदृढ़ भूमिका रचकर, द्रव्य विशेषका असाधारण 
वर्णन, प्राणादिसे जीवकी भिन्नता, जोव देहादिका-कर्त्ता कारयिता, भनुमोदक नहीं है-यह वास्त- 
विकृता, जीवको पुदुगलपिण्डका अकठृत्व, निमग्मयबंधका स्वरूप, शुद्धात्माको उपलब्धिका फल, 
एकाग्न संचेतनलक्षरा ध्यान इत्यादि अनेक विषय अति स्पष्टतलया समभाये गये हैं। इन सबमें हव- 
परका भेद विज्ञान ही स्पष्ट तरता दिखाई दे रहा है | सम्पूर्णा अधिकारमें वीतरणाग प्रणीत द्रव्यानु- 
पघोगका सत्त्व खूब घांस घांस कर ( ठंस ठ्स कर ) मरा है, जिनशासनके मौलिक सिद्धान्तोंको 
प्रबाध्यरूपसे सिद्ध किया है। यह अधिकार जिनशासनके स्तंभ समान है। इसका गहराईसे अभ्यास 
करनेवाले मध्यस्थ सुपात्र जीवको ऐसो भ्रतोति हुये विना नहीं रहती कि 'जेन दर्शन हो वस्तुदशन 
है ।! विषयका प्रतिपादन इतना घोढ़, ध्रगाध गहराई युक्त, ममंस्पर्शी ओर चमत्कृतिमय है कि वह 
मुमुक्षुके उपयोगको तीक्ष्ण बनाकर श्र तरत्नाकरकी गंभीर गहराईमें ले जाता है। किसी उच्चकोटिके 
मुम्ुशुकी निजस्वभावरत्नकी प्राप्ति कराता है, श्रौर यदि कोई सामान्‍य मुमुक्षु वहां तक न पहुँच 
सके तो उसके हृदयमें भी इतनी महिमा तो अवश्य ही घर कर लेती है कि “श्रुतरत्नाकर अदभुत 
ओर अपार है ।' ग्रंथकार श्री कुन्दकुन्दाचायंदेव और टीकाकार श्री अमृतचन्द्राचायंदेवके हृदयसे 
प्रवाहित श्रुत॒गंगाने तोर्थंकरके और श्रुतकेवलियोंके विरहकों भुला दिया है। 

तीसरे श्रुतस्कंधका नाम चरणानुयोगसमूचक चूलिका है । शुभोपयोगी सुनिको ध्रंतरंग 
दशाके प्रनुरुप किस प्रकारका शुभोपयोग बतंता है श्रोर साथ ही साथ सहजतया बाहरकी कैसी 
क्रियायें स्वयं वर्तंती होतो हैं, यह इसमें जिनेन्द्र कथनानुसार समझाया गया है दीक्षा ग्रहण करनेकी 
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जिनोक्त विधि, भ्रंतरंग सहज दशाके प्रनुरूष बहिरंगयथाजातरूपत्व, अटाईस मूलगुण शंतरंग-बहिरंग 
छेद, उपधिनिषेष, उत्सगंअपवाद, युक्ताहार विहार, एकाग्रतारूप मोक्षमार्ग, मुनिका भ्न्य सुनियोंके 
प्रतिका व्यवहार, इत्यादि अनेक विषय इसमें युक्ति सहित समभाये गये हैं। ग्रंथकार भ्रौर टीकाकार 
आचायंयुगलने चरणानुयोग जंसे विषयका भो आत्म द्रव्यको मुख्य करके, शुद्धद्रव्यावलम्बी भ्रंतरंग 
दह्याके साथ उन उन क्रियाप्रोंका प्रथवा शुभ मावोंका संबंध दिखलाते हुये, निम्य व्यवहा रकों 
संधिपृ्वंक ऐसा चमत्कारपूर्ण वर्णन किया है कि आचरणाप्रज्ञापन जंसे अधिकारमे भी मानों कोई 
शांतरस भरता हुग्ना अध्यात्मगीत गाया जा रहा हो,->ऐसा ही लगता रहता है। आत्मद्रव्यको 
मुख्य करके ऐसा मधुर, ऐसा सयुक्तिक, ऐसा प्रमाणभूत, साथंत शांतरस भरता हुआ चरणानुयोगका 
प्रतिपादन अन्य किसी शास््रमें नहीं है । हृदयमें भरे हुये श्रनुभवामृतमें ओतप्रोत होकब निकलती 
हुई दोनों प्राचार्यों देवोंकी वाणीमें कोई ऐसा चमत्कार है कि वह जिस जिस विषयकों हपर्श करतो 
है उस उस विषयको परम रसमय, शीतल-शीतल प्लौर सुधास्पंदी बना देती है । 


इसप्रकार तीन श्र तस्कंधोंमेँ विमाजित यह परम पवित्र परमागम मुमुझ्तुओंकीं यथार्थ 
वस्तुस्वरूपके समभनेमें महानिमित्तभुत है। इस दाखत्रमें जिनशासनके अनेक सुरुष मुख्य सिर्धातोंके 
बीज विद्यमान हैं । इस शास्में प्रत्येक पदार्थंकी स्वतंत्रताकी घोषणा की गई है तथा दिव्यध्वनिके 
द्वारा विनिगंत अनेक प्रयोजनभूत सिद्धांतोंका दोहन है। 


परमपूज्य कानजी स्वामी अनेकबाण कहते हैं कि---“श्री समयसार, प्रवचनसार, नियमसार 
भादि छासत्रोंकी गाथा गाथामें दिव्यध्वनिका संदेश है ।इन गाथाओंमें इतनी श्रपार गहराई है कि 
उसका माप करनेमें श्रपनी ही झ्क्तिका माप होजाता है। यह सागर गंमोर शाख्रोंके रचयिता 
परमक्षपालु धाचायंदेवका कोई परम अलोकिक सामथ्यं है। परम अदभुत सातिशय अन्तर्वाह्य योगोंके 
बिना इन शाद्थोंका रजा जाना शक्य नहीं है। इन शाख्रोंकी वाणी तैरते हुये पुरुषकी वाणी है, यह 
स्पष्ट प्रतीत; होता है। इसकी प्रत्येक गाथा छू -सातवें गुणस्थानमें झूलते हुये महामुनिके प्रात्मा- 
नुमवसे निकली हुई है। इन शाश्षोंके कर्ता भगवान कुन्दकुन्दाचायंदेव महाविदेह क्षेत्रमें सवंशञ वीतराग 
श्री सीमंघर भगवानके समवसरणामें गये थे, ग्रौर वहाँ वे भ्राठ दिन रहे थे, पह बात यथातथ्य है, 
अक्षरदा सत्य है, प्रमाणसिद्ध है। उन परमोपकारी आयाय॑देवके द्वारा रचित समयसार, प्रवचनसार, 
क्षादि शाक्रोंमें तीयंकर देवको ऊँकारध्वनिमेंसे ही निकला हुआ उपदेश है ४” 


भगवान कुन्दकुन्दाचायं कृत इस शाखत्रकोी प्राकृत गाथाओंकी “तत्त्वदीपिका” नामक संस्कृत 
टीका श्री अमृतचअन्द्राचायं ( जो कि लगभग विक्रम संवत्‌ की १० व शताब्दोमें होगये हैं ) ने रचो 
है । ज॑से इस शाखके मूलकर्ता अलोकिक पुरुष हैं वंसे हो इसके टीकाकार भी महा समर्थ भाचाय॑ 
हैं। उन्होंने समयसार तथा पंचास्तिकायकी टीका मी लिखों है भ्रोर तत्वार्थंसार, पुरुषा्थ सिद्धधू,पाय 
आदि स्वतंत्र ग्रंथोंको भी रचना की है। उन जेसी टीकायें प्रभों तक किसी प्रस्य जेनशास्रको 
नहीं हुई है । उनको टीकाओं के पाठककों उतको प्रध्यात्मरसिकता, ध्ात्मानुभव, प्रखर विद्वत्ता, 
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वस्तुस्वरूपको न्यायपूर्वक सिद्ध करनेकी असाधारण शक्ति, जिनशासनका प्रत्यन्त गंभीर शान, निमश्धय 
व्यवहारका संधिबद्ध निरूपण करनेको विरलशक्ति और उत्तम काव्य शक्तिका पूरा पता लग जाता 
है | गंभीर रहस्योंको अत्यन्त संक्षेपमें भर देनेकी उनकी शक्ति विद्वानोंकों आइचरयंचकित कर 
देतो है। उनकी देवी टोकारयें श्र्‌तकेवलोके बचनों जेसी हैं । जंसे मूल शाखकारके शात्र अनुमव- 
युक्ति आदि समस्त समृद्धियोंसे समृद्ध हैं वैसे ही टीकाकारकी टोकार्यें भी उन उन सर्वे समृद्धियोंसे 
विभूषित हैं। शासन मान्य भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचायदेवने इस कलिकालमें जगदुगुरु तीर्थंकरदेव जंसा 
कार्य किया है श्रौर श्री भ्रमृतचन्द्राचायंदेवने मानों कि वे कुन्दकुन्दभगवान्‌के हृदयमें बेठ गये हों 
इसप्रकारसे उनके गंभीर ग्राशयोंको यथार्थतया व्यक्त करके उनके गणधर जैसा कार्य किया है। 


श्री श्रमृुतचन्द्राचायं द्वारा रचित काव्य भो भ्रध्यात्मरस श्रोर भ्रात्मानुभवकों मस्तीसे 
भरपूर हैं। श्रो समयसारकी टोकामें प्रानेवाले काव्यों ( कलशों ) ने श्री प्मप्र भदेव जेसे समर्थ 
मुनिवरों पर गहरी छाप जमाई है, और आज भो तत्वज्ञान तथा अध्यात्मरससे भरे हुवे वे मधुर 
कलश श्रध्यात्मरसिकोंके हृदयके तारकों भनभना डालते हैं । भ्रध्यात्मकविके रूपमें श्री अमृत चन्द्रा- 
चार्यदेवका स्थान अद्वितीय है। 


प्रवचनसारमें भगवान कुन्दकुन्दाचायदेवने २७५ गाथाओंकी रचना प्राकृतमें की है। उनपर 
श्री भ्रमृतचन्द्राचायने तत्वदीपिका नामक तथा श्री जयसेनाचायंने तात्पयेबृत्तिनामक संस्कृत टीका 
को रचना की है। श्री पांडे हेमराजजी ने तध्वदीपिकाका भावार्थ हिन्दीमें लिखा है, जिसका नाम 
'बालावबोध भाषा टोका' रखा है। विक्रम संवत्‌ १६६६ में श्री परमश्रुतप्रभावक मण्डल बम्बई 
द्वारा प्रकाशित हिन्दी प्रवचनसारमें मूल गाथायें, दोनों संस्कृत टोकार्ये, श्रोर श्री हेमराजजी कृत 
हिन्दी बालावबोध भाषा टीका मुद्रित हुई है। भ्रब इस प्रकाशित गुजराती प्रवचनसारमें मूल 
गाथायें, उनका गुजराती पद्यानुबाद ( जो परिशिष्टरूपमें इस ग्रथके ध्रंतमें दिया है ), संस्कृत 
तत्वदीपिका टोका और उस गाथा व टोकाका श्रक्षरश: गुजराती भ्रनुवाद ( जिसका यह हिन्दी 
अनुवाद श्रीयुत्‌ पंडित परमेष्ठीदासजी जंन न्यायती्थंने किया है ) प्रगट किया गया है। जहाँ 
कूछ विश्येप स्पष्टीकरण करनेकी श्रावध्यक्ता प्रतीत हुई है वहाँ कोष्टकमें प्रथवा “मावाथं' में या 
फुटनोटमें स्पष्टता की गई है । उस स्पष्टता करनेमें बहुत सी जगह श्री जयसेनाचायं की तात्पर्य बृत्ति 
प्रत्यन्त उपयोगी सिद्ध हुई है श्रौर कहीं कहीं श्री हेमराजजी कृत बालावबोध भाषा टोका का भी 
आधार लिया है ! श्रो परमश्रुत प्रभावक मण्डलद्वारा प्रकाशित प्रवचनसा रमें मुद्रित संस्कृत टीका 
को हस्तलिखित प्रतियोंसे मिलान करने पर कहीं कहीं जो अल्प अशुद्धियाँ मालूम हुईं वे इसमें 
ठीक करली गई हैं । 


यह ग्रनुवाद करनेका महाभाग्य मुझे प्राप्त हुश्ना, जो कि मेरे लिये अत्यन्त हषका कारण 
है । परमपूज्य श्रध्यात्ममृति श्री कानजी स्वामीके आश्रयमें इस ग्रहन शाख्रका अनुवाद हुमा है । 
अनुवाद करनेको सम्पूर्ण शक्ति मुझे पूज्यवाद महाराज श्रो से ही प्राप्त हुई है। परमोपकारी श्री 


१७ 


गुरुदेवके पवित्र जीवनके प्रत्यक्ष परिचयके बिना और उनके प्राध्यात्मिक उपदेशके बिना इस पामय 
को जिनवारोके प्रति लेशमात्र भी भक्ति या श्रद्धा कहाँ से प्रगट होती ? मगवान कुन्दकुन्दाचायंदेव 
श्रोर उनके शास्प्“ोंकी रंचमात्र महिमा कहाँसे श्राती ? तथा उन शाख्लोंका ग्रथं हू ढ निकालनेकी 
लेश मात्र शक्ति कहाँसे आती ? इसप्रकार अनुवादकी समस्त शक्तिका मूल श्री ग्रुर्ेव हो होनेसे 
वास्तवमें तो महाराज श्री की अमृतवाणीका प्रवाह ही-उनसे प्राप्त अमूल्य उपदेश ही-यथा समय 
इस अनुवादके रूपमें परिगात हुआ है। जिनके द्वारा धिचित शक्तिसे और जिनका पोठपर बल 
होनेसे इस गहन शास्त्रक्रे अनुवाद करनेका मैंने अति साहस किया और जिनकी कृपासे वह निविध्न 
समाप्त हुआ उन परमपृज्य परमोपकारी श्री ग्रुरुदेव (श्री कानजी स्वामी ) के चरणारविन्दमें भ्रति 
भक्तिभावसे मैं वन्दना करता हूं। 


पूज्य ब्हेन श्री चम्पाब्हेन तथा पृज्य ब्हेन शान्ताब्हेनके प्रति भी इस अनुवादको पूर्ण करते 
हुये उपकारवशताकी उग्रभावनाका अनुभव हो रहा है जिनका पवित्र जोवन और बोध इस पामरको श्री 
प्रवचनसा रके प्रति, प्रवचनसारके महान्‌ कतके प्रति ओर प्रवचनसारमें उपदिष्ट वीतरागविज्ञानके 
प्रति बहुमान वृद्धिका विशिष्ट निमित्त हुप्रा है ऐसे उन पूज्य ब्हेनोंके प्रति यह हृदय अत्यंत नम्नोभृत है । 


इस अनुवादमें भ्रनेक भाइयोंसे हादिक सहाथता मिली है। माननीय श्री वकील रामजी भाई 
मागोकचन्द दोशीने अपने भरपूर घामिक व्यवसायोमेंसे समय निकालकर सारा भ्रनुवाद बारीकीसे 
जाँच लिया है, यथोचित सलाह दी है ओर अनुवादमें मानेवाली छोटो-बड़ी कठिनाइयोंका अपने 
विशाल शास्त्र ज्ञानसे हल किया है। भाई श्री खीमचन्द जेठालाल शेठने भी पूरा अनुवाद सावघानीपूर्वक 
जांचा है, भ्ोर अपने संस्कृत भाषाके तथा शाख्रज्ञानके श्राधारसे उपयोगी सूचनायें दो हैं । भाई 
श्री ब्रह्मचारी चन्दूलाल खोमचन्द मोबालियाने हस्तलिखित प्रतियोंके झराधारसे संस्कृत टीकामें 
सुधार किया है, अनुवादका कितना ही भाग जांचा है, शुद्धिपत्र, अनुक्रमशिका श्रौर गाथा सूची 
तेयार की है तथा प्रफसंशोधनका कार्य किया है। इन सब भादइयोंका मैं प्रन्त:करण पुर्वंक आभार 
मानता हैं। उनकी सहृदय सहायताके बिना अनुवादमें अनेक त्रुटियां रह जातीं। इनके श्रतिरिक्त 
अन्य जिन जिन भादइयोंकी इसमें सहायता मिली है मैं उन सबका ऋणोी है । 


मैंने यह श्रनुवाद प्रवचनसा रके प्रति अत्यन्त भक्ति होनेसे श्रौर गुरुदेवकी प्रेरणासे प्रेरित 
होकर निज कल्यारणाके हेतु भवभयसे डरते डरते किया है । अनुवाद करते हुये शा््रोंके मूल आशमयमें 
कोई अन्तर न पड़ने पाये, इस औ्रोर मैंने पुरी पुरी सावधानी रखी है, तथापि श्रल्पन्नताके कारण 
कहीं कोई आशय बदल गया हो या कोई भूल होगई हो तो उसके लिये मैं शाखकार श्री कुन्दकुन्दा- 
चार्यदेव, टोकाकार श्री श्रमृतचन्द्राचायं देव और मुमुक्षु पाठकोंसे श्ंत:करण पूर्वक क्षमायाचता 
करता हैं । 


मेरो आंतरिक भावना है कि यह प्रनुवाद भव्यजीवोंको जिनकथित वस्तुविज्ञानका निर्णाय 
कराकर, अतोन्द्रिय शान शोर सुखकी श्रद्धा कराकर, प्रत्येक द्रव्यका संपूर्णो स्वातंत््य सममकाकद, 


श्प 


द्रव्यसामान्यमें लीन होनेरूप शाश्वत सुखका पंथ दिखाये । 'परमानन्दरूपी सुधारसके पिपाधु भव्य- 
जीवॉंके हिताथे' श्री अमृतचन्द्राचाय देवने इस महाशाखकी व्याख्या की है। जो जीव इसमें कथित 
परमकल्याणकारी भावोंको हृदयंगम करेंगे वे अवश्य परमानन्दरूपी सुधारसके भाजन होंगे । जब 
तक ये भाव हृदय गम न हों तब तक निश-दिन यहो भावना, यही विचार, यही मंथन श्रौर यही 
पुरुषार्थ कतंव्य है । यही परमानन्द प्राप्तिका उपाय है। श्री अमृतचन्द्राचार्य देव द्वारा तत्त्वदीपिका 
को पूर्णाहुति करते हुये भावित भावनाकों भाकर यह उपोद्घात पूर्णों करता है--“'प्रानन्दामृतके 
पुरसे परिपूर्ण प्रवाहित कंवल्यसरितामें जो निमग्न है, जगत्‌को देखनेके लिये समर्थ महाज्ञानलक्ष्मी 
जिसमें मुख्य है, जो उत्तम रत्न किरणोंके समान स्पष्ट है, और जो दृष्ट है--ऐसे प्रकाशमान स्वतत्व 
फो जोव स्यात्कारलक्षणसे लक्षित जिनेन्द्रशासनके वश प्राप्त हों । 


श्रुव पंचमी --हिमतलाल जेठालाल शाह, 


वि० सं० २००४ 





हिन्दी भाषाका गौरव ! 


अनुवादक की ओरसे ! 


जधघ 


मैं इसे प्रपता परम सौभाग्य मानता हूं कि मुझे परमश्रुत-प्रवचनसोरका यह हिन्दों 
झनुवाद करनेका सुयोग प्राप्त हुआ है। हिन्दी भाषाके लिये यह गौरवकी बात है कि लगभग १००० 
बषके बाद श्री अमृतचन्द्राचाय को तत्त्वप्रदीपिका नामक संस्कृत टीकाका यह शब्दशः बनुवाद 
( भले ही गुजरातोके द्वारा ) हुआ है। यद्यपि पंडे हेमराजजी ने भी हिन्दी प्रनुवाद किया था, 
किन्तु वह केवल भावानुवाद ही था। थह मेरे मित्र श्री हिमतलालभाई की ही बौद्धिक हिम्मत है कि 
उन्होंने ही सर्वप्रथम प्रवचनसारकी तत्त्वप्रदीपिका का प्रक्षरश: भाषानुवाद ( ग्रुजरातो भाषामें ) 
किया है, जिसका हिन्दी प्रनुवाद करने का सोमाग्य मुझे प्राप्त हुआ है । 


सोराष्ट्रके सन्‍त पुरुष पूज्य श्री कानजोस्वामों स्वणुंपुरी ( सोनगढ़ ) में बेंठकर भगवान्‌ 
कन्दकुन्दाचाय के सत्‌ साहित्यका जिस रोचक दंगसे प्रचार भो३ प्रसार कर रहे हैं वसा गत कई 
शताब्दियोंमें नहीं हुआ । सोराष्ट्र के सेकड़ों-हजारों नर-नारो उनकी प्रध्यात्मवाणीको बड़े चावसे 
सुनते हैं, भोर अध्यात्मोपदेशामृतका पान करते समय गदुगदु हो जाते हैं । पूज्य कानजी स्वामीका 
झद्भुत प्रभाव है। उन्हींके उपदेशोंसे प्रेरित होकर श्री हिमतमाईने प्रवचनसारकी गुजराती टीका 
को है । उन्होंने इस काथ में भारी परिश्रम किया है। मैंने तो केवल उनके ग्रुजराती छाब्दोंकों 
साधारण हिन्दोममें परिवर्तित कर दिया है । भतः मैं श्री हिम्मतभाईका आभार मानता हूं कि श्रापके 
द्वारा निभित प्रशस्त मार्ग पर सरलतापृर्वंक चलनेका मुझे भी सोमाग्य प्राप्त होगया है । 


जननद्रप्रेस, ललितपुर | परमेष्ठीदास जैन 
श्रुतपंचमी, वीर सं. २४५६ ह न्याबतीर्थ 


*- 


२० 


विषयानुक्रमणिका 
(१) ज्ञानतत्त-प्रज्ञापन 





ै$ ही 
विषय गाथा विषय गाथा 
मंगलाचरणापुर्वक भगवान्‌ ग्रंथकर्ताकी प्रतिज्ञा १ | भ्रात्मा ज्ञानप्रमाण है और ज्ञान स्वंगत है, 
बीतरागचारित्र उपादेय है शोर सरागचारित्र । ऐसा कथन २३ 
हेय है ऐसा कथन ६ : आ्रात्माको ज्ञानप्रमाण न माननेमें दो पक्ष 
चारित्रका स्वरूप ७! उपस्थित करके दोष बताते हैं २४ 
चारित्र भौर प्रात्माक्ी एकताका कथन ८. ज्ञानकी भाँति भ्रात्माका भी सर्वगतत्व 
आत्माका शुभ, अशुभ और थुद्धत्व ६ । न्यायसिद्ध है ऐसा कहते हैं २६ 
परिणाम वस्तुका स्वभाव है १० | ग्रात्मा और ज्ञानके एकत्व-अन्यत्व २७ 
झात्माके शुद्ध ओर शुभादि मावोंका फल ११ | ज्ञान और शेयके परस्पर गमनका निषेष 
शुद्धीपपोग अधिकार करते हैं र्८ 


| आत्मा पदार्थोमें प्रवृत्त नहीं होता तथापि 


शुद्वोपयोगके फलकी प्रशंसा १३ 
शुद्धोपपोगपरिणत आत्माका स्वरूप १४ जिससे उसका पदाथोंमें प्रवृत्त होना सिद्ध 
शुद्ध आत्मस्वभावप्राप्तिकी प्रशंसा १५ ' ज्ञान पदार्थामें प्रवृत्त होता है ऐसा हृष्ट॑त 


द्वारा स्पष्ट करते हैं ३० 
पदार्थ ज्ञानमें वर्तते हैं यह व्यक्त करते हैं ३१ 
आत्माकी पदार्थोंके साथ एक दूसरेमें प्रवृत्ति 

होने पर भी वह परका ग्रहणा-त्याग किये 
१७ | बिना तथा पररूप परिणशमित हुए बिना 
सबको देखता जानता है इसलिये उसके 


शुद्धाश्मस्वभावको प्राप्ति प्रन्य कारकोंसे निरपेक्ष 
होनेसे श्रत्यंत आत्माधोन है, उसकानिरूपण १६ 
स्वयंभू-आत्माके धशुद्धात्मस्वमावकी प्रापिके 
श्रत्यंत ग्रविनाशीपना और कथंचित्‌ 
उत्पादव्यय-प्रोग्ययुक्तता 
पूर्वोक्ति स्वयंभू-आत्माके इन्द्रियोंके बिना ज्ञान 


| 
| 
| 
। 
शुद्धोपयोगको प्राप्तिके बाद तत्कालही होनेवाली होता है. उस शक्तिवेचित्र्यका वर्णन २६ 
| 
| 


| 
और गआरानन्द कंसे होता है ? इस संदेहका । अत्यन्त भिन्नता है, यह बतलाते हैं ३२ 
निराकरण १६ . केवलज्ञानीकों भ्रोर ध्रुतज्ञानीकों श्रविशेषरूपसे 
अतीन्द्रियताके कारण शुद्धात्माके शारीरिक | दिखाकर विशेष आकांक्षाके क्षोभका क्षय 
सुख दुःख नहीं है २० | करते हैं ३३ 
ज्ञान अधिकार | ज्ञानके श्रुत-उपाधिकृत भेदकों दूर करते हैं. २४ 
प्रतीन्द्रियज्ञानल्प परिणमित होनैसे केवली । आत्मा ओर ज्ञानका क॒तृ त्व करांत्वकृत भैद 


भगवानके सब प्रत्यक्ष है २१ | दूर करते है ३५ 


२१ 


विषय गाथा विषय गाथा 
ज्ञान क्‍या है भ्रौर शेय कया है, यह व्यक्त ज्ञानीके शप्तिक्रियाका सद्भाव होने पर भी 
करते हैं ३६ उसके क्रियाके फलरूप बन्धका निषेध 
द्रव्योंकी अतीत श्रौर ग्रनागत पर्यायें भी करते हुए ज्ञान-अधिका रका उपसंदहार 
तात्कालिक पर्यायोंकी भाँति प्रथक्‌ रूपसे करते हैं ५२ 
ज्ञानमें बतंती हैं ३७ | सुख अधिकार 
॥॒ अविद्यमान पर्यायोंकी कर्थंचित्‌ विद्यमानता ३५८  ज्ञानसे अभिन्न ऐसे सुखका स्वरूप विस्तार- 
प्रविद्यमान पर्यायोंकी ज्ञानप्रत्यक्षताकों हृढ़ ... पूर्वक वर्णान करते हुए कौनसा ज्ञान 
करते हैं रे६ और मुख उपादेय है तथा कौनसा हेय 
इन्द्रियज्ञानको ही नष्ट और प्रनुत्पन्चका जानना | है, उसका विचार करते हैं घ्र्३े 
अशक्य है, पह न्यायसे निश्चित करते हैं ४० : अतीन्द्रियसुखका साधनभूत प्रतीद्धियज्ञान 
अतीनद्रिय ज्ञानके लिये जो जो कहा जाता है । उपादेय है, इसप्रकार उसकी प्रशंसा 
वह (सब) संभव है ऐसा स्पष्ट करते हैं ४१ ' करते हैं प्र 
ज्ञयार्थपरिणमनस्वरूप क्रिया ज्ञानमेंसे नहीं | इन्द्रियसुखका साधनभूत इन्द्रियज्ञान हेय है, 
होती, ऐसी श्रद्धा व्यक्त करते हैं ४२ | इसप्रकार उसकी निन्‍्दा करते हैं प्र 
जेयाथपरिएशमनम्वरूप क्रिया और उसका फल | इन्द्रियज्ञान प्रत्यक्ष नहीं है ऐसा निश्चय 
कहाँसे उत्पन्न होता है, यह विवेचन .... करते हैं के 
करते हैं ४३  परोक्ष ओर प्रत्यक्षके लक्षण बतलाते हैं भ८ 
केवली भगवानको क्रिया भी क्रियाफल उत्पन्न. भरत्यक्षज्ञानको पारमाथिक सुखरूप बतलाते हैं ५६ 


फकेवलज्ञानको भी परिणामके द्वारा खेद का 
संभव है, इसलिये केवलज्ञान ऐकांतिक 
सुख नहीं है ऐसे प्रभिप्रायक्रा खंडन 


नहीं करती डड 
तोथैकरोंके पुण्यका विपाक भ्रकिचित्तर है. ४५ 
केवली भगवानकी भाँति समह्त जीबोंके 


स्वभावविधातका प्रभाव होनेका निषेध...“ ते हैं । 522 
करते हैं ४६ ' 'केवलज्ञान सुखस्वरूप है' यह निरूपण 
अतीन्द्रियज्ञानको सर्वश्रूपसे अ्रभिनन्‍्दन .. करते गा उपसंहार करते हैं ६१ 
करते हैं ४७ | केवलज्ञानियोंकों ही पारमाथिक सुख होता 
सबको नहीं जाननेवाला एकको भी नहीं ... है, ऐसो श्रद्धा कराते हैं ६२ 
जानता ४८. परोक्षज्ञानवालोंके अपारमाथिक इन्द्रियसुखका 
एकको नहीं जाननेवाला सबको नहीं जानता ४६... विचार ६३ 
क्रमशः प्रवतंमान ज्ञानकी सवंगतता सिद्ध | जहाँ तक इन्द्रियाँ हैं वहाँ तक स्वभावसे ही 
नहीं होती ५० |. दुःख है, यह न्यायसे निश्चित करते हैं. ६४ 
युगपत्‌ प्रवृत्तिके द्वारा ही ज्ञानका स्वंगतत्व ' मुक्त भात्माके सुखकी प्रसिद्धिके लिये, शरीर 


पिद्ध होता है भ१। सुखका साधन है, इसका खंडन करते हैं ६५ 


श्र 


विषय 


आत्मा स्वयं ही सुखपरिणामकी द्ाक्तिवाला 
है इसलिये विषयोंकी अकिचित्करता 

प्रात्माका सुखस्वमावत्व हृष्टांत देकर हृढ़ करते 
हुवे भानन्द-अधिकार पूर्ण करते हैं 


शुभपरिणाम अधिकार 


हन्द्रियसुखस्वरूप सम्बन्धी विचारकों लेकर, 
उसके साधनका स्वरूप 

इन्द्रियसुखकों शुभोपयोगके साध्यके रूपमें 
कहते हैं 

इन्द्रियसुखको दुःखरूपमें सिद्ध करते हैं 

इन्द्रियसुखके साधनभूत पुण्यको उत्पन्न 
करनेवाले शुभोपयोगकोी दुःखके साधनभूत 
पापको उत्पन्न करनेवाले अशुभोपयोगसे 
शक्रविशेषता प्रगट करते हैं 

पुण्य दुःखके बीजके कारण हैं, इसप्रकार 
न्यायसे प्रगट करते हैं 

पुण्यजन्य इन्द्रियसुखको अनेकृप्रका रसे दुःखखूप 
प्रकाशित करते हैं 

पुण्य और पापकी अविशेषताका निम्नय करते 
हुए (इस विषयका) उपसंहार करते हैं. ७७ 

शुम भ्ौर भ्रशुम उपयोगक्ी मविशेषता ह 
ग्रवधारित करके समस्त रागद्वंपके द्वं तको 
दूर करते हुए, ग्रशेष दुःखका क्षय करनेका 
मनमें हढ़ निम्यय करने वाला छुद्धोप- 
पयोगमें निवास करता है 

मोहादिके उन्पूलनके प्रति सर्वारम्भ पूर्वक 
कटिबद्ध होता है 

'मुके मोहकी सेनाको कंसे जीतना चाहिये' 
यह उपाय सोचता है ८० , 

मेने चितामणि-रत्त प्राप्त कर लिगा है तथापि | 


गाया 


६७ 


ध्ण 


६६ 


७० 
७१ 


७२ 


७४ 


७६ 


८ 


७६ ' 


विषय गया 


प्रमाद चोर विद्यमान है, पहू विचार कर 
जागृत रहता है 

पूर्वोक्त गाधाप्रोंमें वशित यही एक, भगवन्तोंके 
द्वारा स्वयं अनुभव करके प्रगट किया हुआ 
तिःश्रेयसका पारमाथिकपन्थ है-इसप्रकार 
मत्तिको निश्चित करते हैं 

शुद्धात्माके शत्रु-मोहका स्वभाव और उसके 
प्रकारोंकों व्यक्त करते हैं 

तीनों प्रकारके मोहको अनिष्ट कायंका कारण 
कहकर उसका क्षय करने को कहते हैं 

रागद्वघरमोहको इन चिह्नोंके ह्वारा पहिचान 
कर उत्पन्न होते ही नष्ट कर देना 
योग्य है 

मोह क्षय करनेका दूसरा उपाय विचारते हैं 

जिनेन्द्रके शब्द ब्रह्ममें प्रथॉँंकी व्यवस्था किस 
प्रकार है सो बिचा रते हैं 

मोहक्षयके उपायभ्त जिनेश्व रके उपदेश की 
प्राप्ति होनेपर भी पुरुषार्थ श्रथ॑क्रिया- 
कारी है 

स्व-परके विवेककी सिद्धिसे हो मोहका क्षय 
हो सकता है इसलिये स्व-परके विभाग 
की पिद्धि के लिये प्रयत्न करते हैं 


प्र 


प्र 


प्प्ष 


सबप्रका रसे स्वपरके विवेककी सिद्धि आगमसे 


करने योग्य है, इसप्रकार उपसंहार 


करते हैं ६० 


जिनेंद्रोक्त प्रथोंके श्रद्दान बिना घर्मलाम 


नहीं होता ६१ 


: आचाय॑ भगवान साम्यका धर्मेश्व सिद्ध करके 


मैं स्वयं साक्षात्‌ धर्म ही है ऐसे भावमें 


निग्बल रहते हैं ९२ 


बे 


(२) ज्ञेयतल प्रज्ञापन 


विषय 


द्रब्यसामान्य अधिकार 

पदार्थोंका स्म्यक्‌ द्रव्यगुणपर्या यस्वरूप 

स्वसमय-परसमयको व्यवस्था निश्चित करके 
उपसंहार करते हैं 

द्रव्यका लक्षण 

ह्वरूपअस्तित्वका वर्रान 

साहब्य-अस्तित्वका कथन 

द्रव्योंसते द्रव्यान्तरकी उत्पत्ति होनेका और 
द्रथ्य से सत्ताका ग्रर्थान्त रस्व होनेका 
खण्डन करते हैं 

उत्पाद-व्यय- प्रौव्यात्मक होनेपर भी द्रव्य 
'सत्‌' है, यह बतलाते हैं 

उत्पाद, व्यय श्रौर शभ्रोव्यका 
अविनाभाव हढ़ करते हैं 

उत्पादादिका द्रव्यसे अर्थान्तरत्वकों नष्ट 
करते हैं 

उत्पादादिका क्षणमेद निराकृत करके यह 
समझाते हैं कि वे द्रव्य हैं 

द्रव्यके उत्पाद-व्यय- श्रौव्यकों श्रनेकद्र व्य- 
पर्याव तथा एक द्रव्यपर्पायके द्वारा 
विचा रते हैं 

सत्ता ग्रौर द्रव्य ग्र्थान्‍्तर नहीं हैं, इस 
सम्बन्ध में युक्ति 

पृथक्त्व और अन्यस्वका लक्षण 


परस्पर 


गाथा 


€३ 
ह्ड 
६५ 


€६ 
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श्द 


€६& 


१०१ 


१०२ 


१०३ 


१०५ 
१०६ 


प्रतदूभावको उदाहरणापूर्वेक स्पष्ट बतलाते हैं १०७ 


सर्वधाश्रमाव भ्रतदुभावका लक्षण नहीं है 

सत्ता और द्रव्यका ग्रुण-गुरिर्व सिद्ध 
करते हैं 

गुण ओर गुणीके अनेकृश्वका खण्डन 


१०८ 


१०६ 
११० 


विपय गाथा 
द्रव्यके सतू-उत्पाद प्रौर प्रसत्‌-उत्पाद होनेमें 
प्रविरोध सिद्ध करते हैं १११ 
सत्‌-उत्पादको और प्रसत्‌ उत्पादकों अनन्य- 
त्वके द्वारा निश्चित करते हैं ११२ 
एक ही द्रव्यके अन्यत्व और प्रनन्यत्व 
होनेमें अविरोध बतलाते हैं ११४ 
समस्त विरोधोंको दूर करनेत्राली सप्तभंगी 
प्रगट करते हैं ११५ 
जोवकी मनुष्यादि पर्यायें क्रियाकी फल हैं 
इसलिये उनका प्रन्यत्व प्रकाशित 
करते हैं ११६ 


मनुष्यादि पर्यायोंमें जीवके स्वभावका परामव 
किस कारणसे होता है, उसका निर्णय ११८ 

जीवक्ी द्रव्यरूपसे अवस्थितता होने पर भी 
पर्यायोंसे अनवस्थितता 

परिणामात्मक संसारमें किस कारणसे 
पुदलका संबन्ध होता है कि जिससे बहु 


११६ 


(संसार) मनुष्यादि पर्यायात्मक होता है 
इसका समाधान १२१ 
परमार्थसे आत्माके द्रव्यकरमंका ग्रकतू त्व. १२२ 
श्रात्मा जिसरूप परिणमित होता है वह 
कोतसा स्वरूप है १२३ 
ज्ञान, कम और कर्मफलका स्वरूप वेतन 
क्र उनको आत्मारूपसे निम्वित 
करते हैं १२४ 
शुद्धात्मतत्वकी उपलब्धिका अभिनन्दन 
|. करते हुए द्रव्पसागास्यके वर्णोतका 
| उपसंहार करते हैं १२६ 


ण्ष 





विषय गाथा विषय गाथा 
दृव्यविशेष अधिकार हानतेयविभाग अधिकार 
द्रव्यके जीवाजीवत्वरूप विशेषका निम्यय झाध्माको विभक्त करनेके लिये व्यवहार«५ 
करते हैं १२७ जीवत्वके हेतुका विचार करते हैं. १४५ 
द्रव्यफके लोकालोकत्वरूप मेदका निम्भय । प्राण कौनसे हैं, सो 308 हैँ १४६ 
करते हैं १२८ | -पुत्पत्ति द्वारा प्राणोंकों जोवत्वका हेतुत्व 
४ आाव! ओर उनका पौदुगलिकत्व १४७ 
किया का यो मे, है हो हाय गाव | प्राणोंके पौदगलिक कमंका कारणत्व प्रगट 
हैं उनकी भपेक्षासे द्रव्यका भेद निम्ित कक हे ४६३ 
करते हैं १२६ , णकी सं 
लि | तिकी प्रवृत्तिका 
गुण-विशेषसे द्रव्य-विशेष होता है, ऐसा । कि के ले नि आज कि 
५ व लत 5 है ः न पौदुगलिक प्राणोंकी संततिकी निवृत्तिका 
मृत श्रौर अमूर्त गुणोंके लक्षण तथा संबंध । पंतरंगहेतु १५१ 
कहते हैं १३१ , आत्माकी अत्यन्त विभक्तता सिद्ध करनेके 
मूर्त पुदुगलद्रव्यका गुण १३२ | लिये, व्यवहारजीवत्वकी हेतुभूत गति- 
अमृत द्रव्योंके गुणा १र३। विशिष्ट पर्यायोंका स्वरूप कहते हैं. १५४२ 
द्रव्यका प्रदेशवत्व और प्रप्रदेशवत्वरुप विशेष १३५ | पर्यायके मेद १५३ 
प्रदेशी भौर प्रभ्देशी द्रव्य कहाँ रहे हुवे हैं, । भ्रथनिदहचायक अस्तित्वको स्व-पर विभागके 
यह बतलाते हैं (२६ । हेतुके रूपमें समभाते हैं १५४ 
प्रदेशवत्त्त और अप्रदेशवत्त्व किसप्रकारसे पा न्तब् नेके लिये 
संभव है सो कहते हैं ढ ग्रात्माको अत्यन्त विभक्त करनेके लिये पर- 
हब ' द्रव्यके संयोगके कारणका स्वरूप १५५ 
'कालाणु अप्रदेशी ही है! यह नियम बत- ] 
लात है बी ' शुभोपयोग भौर अशुभोपयोगका स्वरूप. १५७ 
के व भी रे पी | परद्रव्यके संयोगके कारणके विनाशका 
काल पदार्थंके द्रव्य पौर पर्याय ६] 
हर १३ । अभ्यास करते हैं १५६ 
तप १४० | शरीरादि परद्रव्यक्रे प्रति भी मध्यस्थता 
तियेक्‌ प्रचय तथा ऊध्यंप्रचय १४१ |. प्रगट करते हैं १६० 
कालपदाथंका ऊध्वेप्रचय निरन्वय है, इसका ! शरीर, वाणी और मनका परद्रव्यत्व १६१ 
झण्डन १४२ | प्रात्माकों परद्रथ्यत्वका अभाव और परद्रब्यके 
सर्व वृत््यंशोंमें कालपदार्थ उत्पादव्यय भ्रौव्य क॒तु त्वका भ्रभाव १६२ 


वाला है, यह सिद्ध करते हैं १४३ | परमाणुद्वव्योंको थिडपर्यायरूप परिशतिका 
कालपदायंका प्रदेशमात्रव सिद्ध करते हैं. १४४ कारण १६३ 


के. 


विषय 


प्रात्माको, पुदुगलोंके पिण्डके कं श्वका 
झभाव 


ग्रात्माकों शररीरत्वका भ्रमाव निःश्वित करते 


हैं 


जीवका असाधारण स्वलक्षण 

प्रमुत आत्माको, ट्निग्थरुक्षत्वका श्रभाव 
होनेसे बंध केसे हो सकता है ? ऐसा 
पूव॑पक्ष 

उपरोक्त पूर्व पक्षका उत्तर 

भाववबंधका स्वरूप 

भावबन्धकी युक्ति और द्रव्यबन्धका 
स्वरूप 

पुदूगलबन्ध, जीवबन्ध और उन दोनोंके 
बन्धका स्वरूप 

द्रव्यबन्धका हेतु भावबन्ध 

भावबन्ध है सो निमग्यबन्ध है 

परिणामका द्रव्यबन्धके साधकतम रागसे 
विशिष्टध्व 

विशिष्ट परिणामके भेदको तथा प्रविशिष्ट 
परिणामकों, कारण में कार्यंका उपचार 
करके कार्यरूपसे बतलाते हैं 

जीवकी स्वद्रव्यमें प्रवृत्ति और परद्रव्यसे 
निवृत्तिकी सिद्धिके लिये स्व-परका 
विभाग 


जीवको स्वद्रव्यमें प्रवृत्तिका निमित्त श्रौर 
परद्रव्यमें प्रवृत्तिका निमित्त स्व-परके 
विभागका ज्ञान-अन्ञान है 


आत्म!का कर्म क्‍या है उसका निरुपण 


र्ड 


गाथा । विषय गाया 
| शुदुगल परिणाम आत्माका कम क्यों नहीं 
१६७ है ?' इस सदेहको दूर करते हैं १८६५ 
| आत्मा किसप्रकार पुद्गल कमोंके द्वारा 
१७१ | ग्रहण किया जाता है और छोड़ा जाता 
। 9 रि ४ 
(७२ है ”? इसका निरख्पण १८६ 
| पुदूलकर्मोंकी विचित्रताको कौन करता है ? 
| इसका निरूपण १८७ 
१७३ अकेला हो आत्मा बन्ध है श्प्ष 
१७४ निम्यय प्रोर व्यवहारका अविरोध १८९ 
१७५४ . अशुद्ध नयसे बशुद्ध प्रात्माकी प्राप्त १६० 
: शुद्ध नयसे शुद्ध भात्माकी प्राप्ति १९१ 
जे | श्रुव॒त्वके कारण शुद्धात्मा ही उपलब्ध 
करने योग्य है १९२ 
कर शुद्धास्माकी उपलब्धिसे क्या होता है यह 
१७८. निरूपण करते हैं १९४ 
(७६  शोहग्रंथिके टूटनेसे क्‍या होता है सो 
। कहते हैं १९५ 
फ एकाग्रसंवेतनलक्षणध्यान प्रात्माको प्रशुद्धता 
! नहीं लाता है १६६ 
| 
१८१ | सकलज्ञानी क्या ध्याते हैं ? १६९७ 
। उपरोक्त प्रश्नका उत्तर श्श्ष 
शुद्धात्माकी उपलब्धि जिसका लक्षण है, 
(परे ऐसा मोक्षका मार्ग-उसको निश्चित 
करते हैं १९६ 
आचाय॑देव पूव॑प्रतिज्ञाका निर्वाह करते 
श्प्३े हुए,--मोक्षमागंशरृत घुद्धात्म प्रवृत्ति 
श्ध४ड करते हैं २०७ 


२६ 


(३) चरणानुयोगसूचक चूलिका 


विषय 


आचरण प्रज्ञापन 

दुःखोंसे मुक्त होनेके लिये श्रामण्यको भ्रंगी- 
कार करनेकी प्रेरणा 

अमणा होनेका इच्छुक क्या क्या करता है 

यथाजातरूपघरत्वके बहिरंग और भरंतरंग 
दो लिगोंका उपदेश 

श्रामण्य संबन्धी मवतिक्रियामें इतनेसे 
श्रामण्यकी प्राप्ति होती है 

प्रविच्छिन्न सामायिकमें आरूढ़ हुआ होने 
पर भी श्रमण कदाचित्‌ छेदोप- 
स्थापना के योग्य है 

धाचायंके मेद 

छिल्लसंयमके प्रतिसंधानकी विधि 

श्रामण्यकों छेदके ग्रायतन होनेसे परद्रव्य- 
प्रतिबन्ध निषेध करने योग्य है 

श्रामण्यकी परिपूर्णाताका भ्रायतन होनेसे 
स्वद्रष्यमें ही प्रतिबन्ध करने योग्य है 

मुनिजनको निकटका सूक्ष्मपरद्रभ्यप्र तिबन्ध 
भी निषेध्य हैं 

छेद क्या है, उसका उपदेश करते हैं 

छेदके भंतरंग और बहिरंग दो मेद 

सर्वथा प्रंतरंग छेद निषेध्य है 

उपधि प्रंतरंग छेदकी भांति त्याज्य है 

उपधिका निषेध प्रंतरंग छेदका हो निषेध है 


'किसोको कहीं कभी किसी प्रकारसे कोई एक 


उपधि अनिषिद्ध भी है' 
प्रनतिषिद्ध उपधिका स्वरूप 
'उत्सगं ही वस्तुधमं है, प्रपवाद नहीं 
भपवादके विदेष 


गाथा 


२०१ 
२०२ 


२०५ | 


२०७ 


२१४ 


२१५ 
२१६ 
२१७ 
श्श्८ 
२१६ 
२२० 
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२२३े 
२२४ 


२२५ 
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विषय गाथा 
अनिषिद्ध शरीर मात्र उपधिके पालतकी 
विधि २२६ 
युक्ताहारविहारी साक्षात्‌ अनाहा रविहारो 
ही है २२७ 
श्रमणके युक्ताहारित्वकी सिद्धि र्र८ 
युक्ताहारका विस्तृत स्वरूप २२६ 
उत्सगं प्रौर प्रपवरादकी मैत्रो द्वारा आचरण 
की सुस्थितता २३० 


उत्सगं प्रौर अपवादके विरोधसे श्राचरणकी 
दुःस्थितता; तथा प्राच रण प्रज्ञापनकी 
समाप्ति २३१ 
मोक्षमार्ग प्रश्ञापन 
मोक्षमागग के मूलसाघनभूत आगममें व्यापार २३२ 


; प्रागमहीनकों मोक्ष नामसे कहा जानेवाला 


कमंक्षय नहीं होता, ऐसा प्रतिपादद २३३ 
मोक्षमार्ग पर चलनेबालोंकोीं प्रागम हो एक 
चक्षु है २३४ 


; प्रागमचक्षुमे सब कुछ दिखाई देता हो है. २३५ 


प्रागमज्ञान, तत्पूवंक तत्त्वाथ॑श्रद्धान प्रौर तदु- 
भयपूर्वक संयतत्वकी युगपतताकों मोक्ष* 
मार्गंत्व होनेका नियम २३६ 
प्रागमज्ञान-तत्त्वायंश्रद्धान भौर संयतत्वकी 
प्रयुगपतताको मोक्षमागेत्क घटित नहीं 
होता २३७ 
आगमज्ञान-तत्त्वायं श्रद्धान-सं यतत्वका युगपद- 
त्व होनेपर भी, प्राध्मशान मोक्षमार्गं का 
साधकतम है श्वृ्८ 
ग्रात्मज्ञानशून्यके सर्व भागमज्ञान, तत्त्वाथे- 
श्रद्धात तथा संयतत्वकी युगपत्ता भी 


२७ 


विषय गाभा | विषय गाया 
भ्रकिचित्कर है २३६ | श्रमणाभासोंके प्रति समस्त प्रवृत्तियोंका 
आगमन्नान-तत्त्वाथ॑श्रद्धान-संयतत्वका युग- निषेध करते हैं २६३ 
पदत्व और आत्मज्ञानका युगपदत्व. २४० । श्रमणामास कंसा जीव होता है सो कहते हैं २६४ 
घंयतका लक्षण ह २४१ | जो श्रामण्यसे समान हैं उनका अनुमोदन 
संयतता है वही मोक्षमार्ग है २४२, न करने वालेका विनाश २६५ 


प्रनेकाग्रताके मोक्षमार्गंत्व घटित नहीं होता २४३ : जो श्रामण्यसे अधिक हो उसके प्रति जेसे 
एकाग्रता मोक्षमा्ग है यह निश्चित करते हुए | कि वह श्रामष्पमें हीन हो ऐसा भ्राचरण 
मोक्षमार्ग-प्रशापनका उपसंहार करते हैं. २४४ |. करने वालेका विनाश २६६ 


, जो श्रमण श्रामण्यमें प्रधिक हो वह अपनेसे 

शुभोपयोग प्रज्नापन :... होन श्रमणके प्रति, समान जैसा प्राच- 
शुभोपयोगियोंको श्रमणरूपमें गौणतया बत- रणा करे तो उसका विनाश २६७ 
लाते हैं २४५ ! असत्संग निषेध्य है २६८५ 
शुभोपयोगी श्रमणोंका लक्षण २४६ | लोकिक जनका लक्षण २६९ 


सभी प्रवृत्तियाँ शुभोपयोगियोंके ही होती हैं २४६ | 


प्रवृत्तिके संयमके विरोधी होनेका निषेध. २५० 


| 
। 
शुभोपयोगी श्रमणोंकी प्रवृत्ति २४७ सत्संग करने योग्य है २७० 
। पंचरत्न प्रज्ञापन 
| 
॥ 
| 


प्रवृत्तिके विषयके दो विभाग २५१ | संसार तत्व २७१ 
प्रवृत्तिक कालका विभाग २५२ , मोक्ष तत्त्व २७२ 
लोगोंके साथ बातचीतकी प्रवृत्ति उसके : मोक्षतत्वका साधनतत्व २७३ 
निमित्तके विभाग सहित बतलाते हैं. २५३ | मोक्षतत्त्वके साघनतत्त्वको सर्व मनोरथके स्थान 
शुभोपयोगका गौणा-मुख्य विभाग २५४ | के रूपमें प्रभिनन्दन करते हैं २७४ 
घुभोपयोगको कारणकी विपरीततासे फलकी.. | शिष्यजनकोीं शास््रे फलके साथ णोड़ते 
विपरीतता २५५ । हुए शाखकी समाप्ति २७५ 
भविपरीत फल कारण ऐसा जो 'अविपरोत परिशिष्ट 
कारण' उसको बतलाते हैं २५६ 
अविपरीत फलका कारण जो 'अविपरीत ' पृष्ठ 
कारण' उसकी उपासनारूप प्रवृत्ति | ४७ नयों द्वारा प्रात्मद्रव्यका कथन प्रात्म- 
सामान्य-विशेषतया करने योग्य है २६१ | द्रव्यक्ी प्राप्तिका प्रकार ३२६ 


+ ७ ०. 
' +्५्‌ 


परम उपकारी पूज्य कानजी स्वामी के आध्यात्मिक प्रवचनों का 
अपूर्व यथार्थ लाभ लेने के लिये निम्नोक़त ग्रन्थों का 


अवश्य स्वाध्याय करें 
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की तन अल नगीीत333-+-*नननी नी अनिरनगनगनगनगण-+ अनननरननगरगरगरभरगगभ2तए0><नस2७लओननीत ले नववणणीनीझकन न अननिातणओ २ अततज+४ं-+ “८ 
क्िलीीीससससकससमसस७क्‍अ_ चलन - 
छ ७०4 %७४७ ३७५७७ ७९ ३७३३३ २७०० ७७७३७ ७०७७७३७१७०७७३३५७ ७३५७७ 6५ १0 ०७७७५७७०७१३७७४३७७ ७३९ ७३२० ७० ३०१ ०२०७७ ४००० ०७७०७: ६७029009 ७0% ७३७३ ७७७३९ ७ ७० पे 


क्र 


छठ 


दर 
६ 
योगसार-निमित्त उपादान दोहा )१ 


+४ 3 >९60 
नाच 





शात्रका अर्थ करनेकी पद्धति 
नूँ कै 


व्यवहा रनय स्वद्र॒व्य-परद्रव्यको तथा उसके भावोंको एवं कारण-कार्यादिको 
किसीके किसीमें मिलाकर निरूपण करता है, इसलिये ऐसे ही श्रद्धानसे मिथ्यात्व है, 
प्रत: इसका त्याग करना चाहिये | श्रौर निश्वयनय उसीको यथावत्‌ निरूपण करता 
है, तथा किसीको किसीमें नहीं मिलाता, इसलिये ऐसे ही श्रद्धानसे सम्यक्त्व होता 
है, श्रत: उसका श्रद्धान करना चाहिये। 


प्रश्न--यदि ऐसा है तो, जिनमागंमें दोनों नयथोंका ग्रहण करना कहा है, 
उसका क्‍या कारण ? ह 


उत्तर--जिनमार्गमें कहीं तो निश्चयनयकी मुख्यता सहित व्याख्यान है, उसे 
तो “सत्यार्थ इसीप्रकार है” ऐसा समभना चाहिये, तथा कहीं व्यवहारनयकी मुख्यता 
लेकर कथन किया गया है, उसे “ऐसा नहीं है किन्तु निमित्तादिकी अपेक्षासे यह 
उपचार किया है” ऐसा जानना चाहिये; श्र इसप्रकार जाननेका नाम ही दोनों 
नयोंका ग्रहण है । किन्तु दोनों नयोंके व्याख्यान ( कथन-विवेचन ) को समान 
सत्याथ जानकर “इसप्रकार भी है और इसप्रकार भी है” इसप्रकार भ्रमरूप 
प्रवतनेसे तो दोनों नयोंका ग्रहण करना कहा नहीं है । 


प्रशत--यदि व्यवहारतय शसत्यार्थ है तो जिनमार्गमें उसका उपदेश क्‍यों 
दिया है ? एक मात्र निदपचयनयका ही निरूपण करना चाहिये था | 


उत्तर--ऐसा ही तक श्री समयसारमें किया है, वहाँ यह उत्तर दिया है 
कि--जैसे किसी अनाये-म्लेच्छको म्लेच्छ भाषाके बिना भ्र्थ ग्रहण करानेमें कोई 
समथ नहीं है, उसीप्रकार व्यवहारके बिना परमार्थका उपदेश अ्रशक्य है इसलिये 
व्यवहारका उपदेश है । और फिर इसी सूत्रकी व्याख्यामें ऐसा कहा है कि-- इसप्रकार 
निशचयको अंगीकार करानेके लिये व्यवहारके द्वारा उपदेश देते हैं, किन्तु व्यवहारनय 
है वह अंगीकार करने योग्य नहीं है । 


--श्री मोक्षमाग प्रकाशक 


जा तस्कर 


रो! | 
४ १७,३३४५ 
(॥५ ५. 


रे 
0006 ७8५,.. , , 2 हे । 
| आपका ड़ पा ॥ | पं ; | 


हे 


| 


#ै, + 










कलर कल 
रा 
है ०, 


के कं 
नन्ज] 


[2 / ॥6 98 
४ 





 फऔे 
९ /कक २ 
फल 


ह 
५ 
५ 
0 787 ४/ 
0 ई 





जननी पक 3कननरी ९५-०० ५>-नमनीं ५७-८# ३3७०-०८ ५७-०- १००० कलम ७० मे >कालनी पे बनती कक >म २2+जलभरी २. 3+>०८ 6 फिजिकल “नी 32223 किमी ९. पर फनी पा ०ढट 2... ००० ५० जननी समन 
श्त्य्य्ख्ल्ख्यत्च््य्य््क्म्स््व्स्व्य्श्स्य्य्प्च्य््स्य््च्स्््न्््सच््च्सर्छ 


८ 3-८ ४-6 5... 5... 3... >> अ>ते 


भगवान कन्दकुन्दाचार्यदेवके 
मम्बन्पमें 


उल्लेख 


१६ 
हज 
(| ;श 


पधनन 27-या ०-० 30० )०- व )॥-ह ))००॥, 7] >न्म्यहू, 
आर +० 3२ 005 035 # 7 कि #75 ०“ “5 गज 5 आतत5 


आय पा आर 5 पक न नली 
नी अर अनन न >>त+ अननन पल मनन मान परननम«ल 2ण-++ उग- ८० 2०० अमन्‍म, 


अे< >« अं अं८ >> >5 अ 


क्यो विश्र+बुजि ने केरिं! कप्टकुन्दः 
कूद अनप्रणयि कीति विभृपिताम: | 
प्०् चर चरण काम्यूत वक्षरीक - 

तप अमस्य कते अयन: प्रतिगए । 


अत 5 -८+४+3 >++5 “४५ <ा 


>> >> ७ णज अनन-ाा अरमान बा... ओला प 


 अय-ओ+ “०5 क्‍3+++ >2“ 


वत्ग दि र 0चन का दिल आय | 


ही तीन अीनन सी अत औ 5 5 ली अर 5 क्‍िजटत5 


2-६ >ंप्ण्याई 9०० व॥ू >>०ू >>ूवए >>वयाए नया 


१ 

५ 

है| 

) 

) 

) 

| 
। ॥0% कक पवन कक गीर जमकर ! 
| के 2 वश ०० तल: लुक पद कप के ता अ गे ॥ ह4 | 
| 5 पु पु लि एकल न] 2 |क्‍ 
|; विज काउकद एस पु"व! चिराश दर थू सट्ी धर 

॥)। 
५ 


है| 
है 
' कु]पट कुछा यहाडड! || ;॒ 


रण 


गज मिरस्पट् ते मल मरते 

बाह्य एप धव्याजाबितु' यहीश; 
गजब भमितर्ल निहाय 

वचार मस्ये चत्रंगुर्ट मः ॥| 


"८ ++०- 


०० >> यू >> <>- 4 ८ जन्‍थ, 


अनीननयओ #नी+ न अब. तन पल अत--५ ८.9 /..५ 


; जल कक एयर" | 
; द्रा4 वि - हज ! 


3८ ७-5 नह >> -.. 


पर्नीन बी न “5 परलओ अली >ैौ 5 ौज 5 ४70 /“7:5 ८7५ 5७ 5५ ७" 7५४८ 5 त+ ४5० >+5 /+ “5 7 + >+->>++5 


अचंरूंन अमर ् जम 


2७.0. 


जा, 


3०७० ५७०७० +>न-मी3७तमटी०क+नरी 3>-नी २3७ 3७-->>१3०-३ मरी वजनी कै कट 3->लट ७०3०० कट >> जन्‍म +-नरीं ५० जननी 


बजट 3०... हर 23022 ० 2 
>4:2-०:55:-2:2:2-%-% :5:%%48%<%5२-०:%७6-०-२-७:२७०-०-३:९:३-२-९:- ५ 


श्छे 
43 


पक... 7४/....३३/॥/८०३ै/ ६७" अरत) 


अर्थ--यतीश्वर ( श्री कुल्दकुन्दस्वामी ) रज:स्थानको-भूमितलको- 
छोड़कर चार प्ंंगुल ऊपर झ्राकाशमें गमन करते थे, उसके द्वारा मैं ऐसा 
समभता हूँ कि वे भ्रन्तरमें तथा बाह्ममें रजसे ( श्रपनी ) प्रत्यन्त श्रस्पृष्टता 
व्यक्त करते थे ( प्रंतरमें वे रागादिक मलसे ग्रस्पृष्ट थे श्र वाह्यमें धूलसे 
प्रस्पृष्ट थे। ) 





र्ज 
जह पठपरणंदिणाहों सीमंघरसामिदिब्वणाणेण । || 
ण बिवोहह तो समणा कहें सुमझां पयाणंति |। पर 
| दर्शनमार | ३ 
व मिक 2, 
ग्रथ--( महाविदेह क्षेत्र: वतमान तीर्थकरदेव ) श्री सीमंबर ;: 
हा न गे मद छः कक *ः ॥ ४ 
स्वामीसे प्राप्त हुए दिव्यज्ञानके द्वारा श्री पद्मनन्दिनाथने ( श्री कुन्दकुन्दाचर्य- है 
देवने ) बोध न दिया होता तो मुनिजन सच्चे मार्गकों कैसे जानते ? | 
शी 
५ 
ञ हे 
हि रि कु है ग रे | 
दे कुन्दकुन्दादि झ्राचायों ! झापके बचने भी ख्वरूपानुसथानमें । 
इस पामर को परम उपकारभूत हुये हैं। उसके लिये में आपको अत्यत 


- हैं 


कल 
कह 


भक्ति पूर्वक नमस्कार करता हूँ 
| श्रोमद्‌ राजनन्द्र | 


न्‍च>- 


के 
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हु 
क्] पद 
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। हि 
पे ा 
| जिनजीकी वाणी ! 
भा सीमंधर मुखसे फुलवा खिरे। हे 
जींकी कुन्दकुन्द गंथे माल रे, ॥ 
जितजीकी वाणी भली रे । । 
वाणी प्रभू मन लागे भली, १५ 
जिसमें गार-गमय शिरताज रे, 
जिनजीकी वाणी भली रे ['''''सीमंधर० 
गँथा पाहुड अ्ररु गूंथा पंचास्ति, 
गंधा जो प्रवचनसार रे, 


ना 


क्- 


+-- कै पेसजे कलर 2० फुजनज कि वामणय अपकर् (इ+ ्नबों. किक. 


! जिनजीकी वाणी भली रे । 

; गूंथा नियमसार, गँथा रमणसार, पा 
! गंधा समयक्रा सार रे, ) 
" जिनजीकी वाणी भली रे ।'** 'सीम॑धर० व 


स्याद्रादमपी मृगधी भरा जो, 
जिनजी का झोकारनाद रे, 
जिनजीकी वाणी भली रे । 
' जिनेश्वर, बंदू मैं वृन्दकुन्द, 
यह ओऑंकारनाद रे, 
जिनजीकी वाणी भली रे | *' सीमंबर० 
हृदय रहो मेरे भावों रहो, 
भरे ध्यान रहो जिनवाण रे, 
जिनजीकी वाणी भली रे | 
जिनेश्वरदेवकी वाणीकी गज, 
मेरे गुंजती रहो दिन रात रे, ' 
जिनजीकी वाणी भली २ ।''“' 'सीमंधर ० 
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शारू-प्ाप्यायका प्रा/मक मंगलाकएण 


24 थ्रा तत्व तरागाय मम! “पदक । 


ओऊार विन्दुसंशल, विन स्यायासत पागिन: ! 
काम मोक्षद चंद +काराय बमो नमः 5 +६ 
विश अदद मानवता उनसे छ मत मकर दूं 
मं नि मित्प घिरा था सरस्बती हइस्‍ने नी इसनान ! 


| व मा | नी तेजी ले अराकप ध् 


सत्तरममी लिये येने नम्ये अ्रगरये नम . थे 


॥ ओऔपरमग्रवे तमः परस्काचायमरे नमः ॥ 


पृण्यप्रकाजक पापप्रणागकमिंद आतत्र यम बनशारनामयर्स 


शम्प महप्रत्दकतार: बीयब ते 7 वा सतत नर प्रभ क वा . ग्राएणशताद व! प्रालि- 


एणघरदबास्तेय चचनानुमारभायाव्र, मचायजीरूस्द कला धि यदेबविय नि 


नया झाण्क्‍ज्स ।! 

मंगठे बावान बेर, मंग् मोत्शी गंणी, 

में, & वूदाुस्दा्र जबधर्मा स्तु संगम | १ ॥। 
उर्मंगर्स्मांगरम सउकन्याणकाक | 

प्रवान सववभाणां जन जयते शामनम ॥ * ॥ 


मकलफकजुप विध्यश के , क्या पतिदय के | प्रभगघव- पके, मे ओयध ०: म)३ | 
बीधकारक । 
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#, 5 नमो5नेकान्ताय 
श्रीमद्‌मगवर्कुन्दकुन्दाचार्यप्रणीत 


श्री 
शवचन सार 


न हैंड: 


गीनतल-पज्ञापत 
जे 


श्रीमदमृतचन्द्रसूरिक्ृततत्त्पप्रदीषिकाबृत्ति: 
| ममश्नलाचरखम ) 
स्व्याप्येकचिद्र पस्वरूपाय परात्मने । 
स्वोपलब्धिप्रसिद्धाय ज्ञानानंदात्मने नमः | १ | 
श्रीमद्‌भगवल्कुन्दकुन्दाचाय कृत घूल गाथाओं और भ्रीमद्‌ 
अमृतचन्द्रश्चरिक्रत तत्त्वप्रदीपिका नामक टीकाका 


हिन्दी भाषानुवाद 
[ सर्वे प्रथम, ग्रंथके प्रारंभमें श्लरीमद्भगवत्कुन्दकुन्दाचायंदेवविरचित प्राकृत 
गाथाबद्ध श्री प्रवचनसार नामक शास्त्रकी “तत्त्वप्रदीपषिका' नामक संस्क्ृत टीकाके 
रचयिता श्री अ्रमृतचन्द्राचायंदेव उपरोक्त इलोकोंके द्वारा मद्भुंलाचरण करते हुए 
ज्ञानानन्दस्वरूप परमात्माको नमस्कार करते हैं:-- |] 


२ -- प्रवचनसार -- [ भगवान श्रीकुन्दकुन्द-कद्दान 


हेलोल्लुप्रमहामोहतमस्तोम॑ जयत्यदः । 
प्रकाशयज़गत्तमनेकान्तमयं महः ।| २ ॥। 
परमानन्दसुघारसपिपासितानां हिताय भव्यानाम्‌ । 
क्रियते प्रकटिततत््वा प्रवचनसारस्प वृत्तिरियम्‌ ॥ ३ ॥ 


अथ खलु कश्चिदासब्नसंसारपारावारपारः सपुन्भीलितसातिशयविवेकज्योंतिरस्तमित- 
समम्तेकान्तवाद विद्याभिनिवेशः पारमेश्वरीमनेकान्तवादविद्यामुपगम्प मुक्तसमस्तपक्षपरिग्रहतया- 
त्यन्तमध्यस्थो भृत्वा सकलपुरुषार्थशारतया नितान्तमात्मनों हिततमां भगवत्पंचपरमेष्टिप्रसादो- 
पजन्यां परमार्थसत्यां मोक्षलक्ष्मीमक्षयामुपादेयत्वेन निश्चिन्वन्‌ प्रवतमानतीर्थनायकपुरःसरान्‌ 


अर्थः--सर्वव्यापी (सबका ज्ञाता-दृष्टा) एक चेतन्यरूप ( मात्र चंतन्य ही ) 
जिसका स्वरूप है और जो स्वानुभव प्रसिद्ध है ( ग्रर्थात्‌ शुद्ध आत्मानुभवसे प्रकृष्टतया 
सिद्ध है ) उस ज्ञानानन्दात्मक ( ज्ञान और आनन्दस्वरूप ) उत्कृष्ट आत्माकों 
नमस्कार हो | 
[ अरब अनेकान्तमय ज्ञानकी मंगलके लिये इलोक द्वारा स्तुति करते हैं:-- | 
अर्थः---जो महामोहरूपी अंधकारसमूहकों लीलामात्रमें नष्ट करता है, और 
जगतके स्वरूपकों प्रकाशित करता है ऐसा झनेकांतमय तेज सदा जयवंत है । 


| अब श्री अमृतचंद्राचायंदेव ( तीसरे ब्लोक द्वारा ) अनेकांतमय जिन- 
प्रवचनके सारभूत इस 'प्रवचनसार' जास्त्रकी टीका करनेकी प्रतिज्ञा करते है-- | 


अथः- परमानन्दरूपी सुधारसके पिपासु भव्य जीवोंके हितार्थ तत्त्वकों 
(वस्तुस्वरूपको ) प्रगट करनेवाली प्रवचचननसारकी यह टीका रची जा रही है । 


| इसप्रकार मंगलाचरण और टीका रचनेकी प्रतिज्ञा करके, भगवान कुन्द- 
कुन्दाचायदेवविरचित्‌ प्रवच्ननसारकी पहली पाँच गाथाग्रोंके प्रारम्भमें श्री अमृतचन्द्रा- 
चार्यदेव उन गाथाओ्रोंकी उत्थानिका करते हैं । | 


अब, जिनके संसार समुद्रका किनारा निकट है, सातिशय (उत्तम) विवेकज्योति 
प्रगट होगई है ( भ्र्थात्‌ परम भेदविज्ञानका प्रकाश उत्पन्न होगया है ) तथा समस्त 
एकांतवादविद्याका अभिनिवेश ग्रस्त होगया है ऐसे कोई (आसब्नभव्य महात्मा- 





# अभिनिवेश - अभिप्राय; निश्चय, आग्रह । 


जैन शाखमाला ] - ज्ञानतस्व-प्रज्ञापन -+ 8 


मगवतः पंचपरमेष्ठिनः प्रणमनवन्दनोपजनितनमस्करणेन संभाव्य सर्वास्म्मैण मोक्षमार्ग संभ्रति- 
पद्चमान! प्रतिजानीते--- 
अथ प्तत्ावतार: 
एस सुरासुरमणुमिंदवंदिदं धोदघाइकम्ममलं । 
पणमामि वड़ढ़माएं तित्थं धम्मस्म कत्तारं ॥१॥ 
सेसे पुण तित्थयरें मसब्वमि्ध विसुद्धमव्भावें । 
सम ये णाणदंभणचरित्ततवव्रीरियायारें ॥ २ ॥ 


श्रीमद्भगवत्कुन्दकुन्दाचाय ), पारमेब्वरी ( परमेश्वर जिनेन्द्रदेवकी ) अनेकान्तवाद- 
विद्याको प्राप्त करके, समस्त पक्षका परियग्रह ( शत्रुमित्रादिका समस्त पक्षपात ) त्याग 
देनेसे अत्यन्त मध्यस्थ होकर, सर्व 'पुरुपार्थमें सारभूत होनेसे आात्माके लिये श्रत्यन्त 
“हिततम भगवन्‍्त पंचपरमेप्टीके प्रसादसे उत्पन्न होने योग्य, परमार्थसत्य (पारमाथिक 
रीतिस सत्य ), अक्षय मोक्षलक्ष्मीको “उपादेयरूपसे निव्चित करते हुए प्रवर्तमान 
तीर्थके नायक ( श्री महावीरस्वामी ) पूर्वक भगवंत पंचपरमेष्ठीको “प्रणणन और 
वन्दनसे होनेवाले नमस्कारके द्वारा सन्‍्मान करके सर्वासरम्भसे (उद्यमसे) मोक्षमा्गंका 
ग्राश्रय करते हुए प्रतिज्ञा करते हैं । 
ग्रब, यहाँ (भगवन्‍्कुन्दकुन्दाचायंविरचित ) गाथासूत्रोंका अ्रवतरण किया जाता है। 
मांथा ४ 
अन्वयार्थ:--[ एपः ] यह मैं [ सुरासुरमनुष्येन्द्रबंदित ] जो 'सुरेन्ध्रों, असुरेन्द्रो 
और “नरेन्‍्द्रोंसे वन्दित हैं तथा जिन्होंने [ धौतघातिकरममर्ल ] घाति कर्ममलकों धो डाला 
है ऐसे [ तीर्थ ] तीर्थरूप और [ धर्मस्य कर्तारं ] धर्मके कर्ता [ वर्धमानं ] श्री वद्धंमान- 
स्वामीको [ प्रणमामि ] तमस्कार करता हूं । 
[ पुनः ] और [ विशुद्धसद्भावान ] विशुद्ध 'सत्तावाले [ शेषान्‌ तीथंकरान्‌ ] 
१. पुरुषार्थ - धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष; इन चार पुरुषार्थोमेसे मोक्ष ही सारभूत श्रेष्ठ पुरुषाथ 
है । २. दिततम - उत्कृष्ट दितस्वरूप । 8. प्रसाद > प्रसन्नता, कृपा । ४. उपादेय 5 प्रहण करने योग्य, 
मोक्षल्क्ष्मी दिततम, यथार्थ और अबिनाशी होनेसे उपादेय है। ५. प्रशमन -- देहसे नमस्कार करना । 
वन्दन + बचनसे स्तुति करना। नमरकारमें प्रशमन और बन्दन दोनोंका समावेश द्वोता है। ६. सुरेन्द्र - 


ऊध्येलोकबासी देषोंके इन्द्र | ७. असुरेन्द्र -- अधोलोकवासी देबोंके इन्द्र | ८. नरेन्द्र -- ( मध्यलोकबासी.) 
मनुष्योंके अधिपति, राजा। ६. सत्ता -- अस्तित्व । ह 


छ “० प्रवचनसार ««» ( भगवान श्रोकुन्दकुल्द-कह्ान 


ते ते मब्बे समगं समगं पत्तेगमेव पत्तेगं। 
वंदामि ये बढद्र ते अरहंत माएमे खेते ॥ ३ ॥ 
किच्चा अरहंताएं सिद्धाणं तह णमों गणहराणं । 
अज्मावयवग्गाएं माहणं चेदि मब्वेसि॥ ४ ॥ 
तेर्मि विसद्धदंसणणाणपहाणासमं मसमासेज्ज । 
उबमंपयामि सम्म॑ जत्तों णिव्वाण संपत्ती ॥ ५ ॥ [ पणगं ] 

एप सुरासुरमनुष्येन्द्रवन्दितं धौतधातिकर्म मलम । 

प्रणभामि वधम्तानं तीथ धमंस्य कतोरंस || १ ॥ 

शषान पुनस्तीथकरान ससवेसिद्धान विशुद्धमद्भावान्‌ | 

श्रमर्णाथ् हानदशनचारित्रतपोबी्यालारान (| २ |। 

तांस्तान सर्वान समर्क सम प्रस्येक्रमेव प्रत्येक । 

बन्‍्दे च॑ वर्तमानानहेतों मानुषे क्षेत्र || ३ || 

' कृाहद्वथः मिद्धस्यस्तथा नमी गणधरेभ्यः । 

अध्यापक भय! साधुम्यश्चेति सर्वम्यः ।। ४ || 


&-+-५++२२ “००क्लनबजनीितीशाना।ल+ हट टडिलन क्‍नाज+ 


शेष तीर्थंकरोंको [ ससर्व॑सिद्धान्‌ ] स्व सिद्धभगवन्तोंके साथ ही, [च ] भौर [ ज्ञानदशन- 
चारिप्रतपोवीर्याचारान्‌ ] ज्ञानाचार, दर्शनाचार, चारित्राचार, तपाचार तथा वीर्याचार 
युक्त [ श्रमणान्‌ | 'श्रमणोंको नमस्कार करता हूँ । 

[ तान्‌ तान सर्वानू ] उन उन सबको [ च ] तथा [ माहुषे ज्षेत्रे वतेमानान्‌ ] 
मनुष्य क्षेत्रमें विद्यमान [ अहतः ] अरहन्तोंको [ समक॑ समक॑ ] साथ ही साथ--समुदाय- 
रूपसे और ;[ प्रत्येक॑ एवं प्रत्येक॑ | प्रत्येक प्रत्येकको--व्यक्तिगत [ बंदे ] वन्दना 
करता हूं । 

[ इति ] इसप्रकार [ अहँद्भथ! ] अरहन्तोंको [ सिद्धभ्यः ] सिद्धोंको [ तथा 
गणघरेभ्यः ] श्राचार्योको [ अध्यापकवर्गेम्यः ] उपाध्यायवर्गका [ च ] और [ सर्वेभ्यः 
साधुभ्यः ] सब साधुझ्नोंको [ नमः कृत्वा ] नमस्कार करके [ तेषां ] उनके [ विश्वुद्धवश्नन- 
ब्वानप्रधानाभ्रमं | विशुद्धदर्शनज्ञानप्रधान आ्राश्रमकों [ समासाध ] प्राप्त करके [ साम्य॑ 








&्सल विनिनीना-++-3५२००»०«»«+- 2० >क-ल्‍०>कनमबक, ++->+>>+++- न >ल्‍ननन - तन ननिननीनना+लन+ज मे ५०++>रनलल निकलना नल नल +ब>+>थ ०-3०» समन “अमन सकनन, 


१. अमण - आचार्य उपाध्याय और साधु । २. विशुद्धदर्शनश्ञानप्रधान -- विश्वुद्ध दर्शन और ज्ञान 
जिसमें प्रधान हैं, ऐसे । 


जैन शास्त्रमाला-] -- श्ञानतस्व-प्रक्नापत +- ५ 


तेषां विशुद्धद्शनब्ानप्रधानाश्रम॑ समासाद् । 
उपसंपते साम्यं यतो निर्वाणसंप्राप्तिः ।। ५) [ पंचकम ] 

.. एप स्वसंवेदनप्रत्यक्षद्शनब्ानसामान्यात्माह सुरासुरमनुष्येन्द्रवन्दितत्वा लिलोकीकंगुरु , 
धौवधातिकर्म मललाअगदलुग्रहसमर्थानन्तशक्तिपारमैश्वर्य, योगिनां तीरथत्वाचारणसमर्थ , धर्म करत 
त्वास्छुद्धस्वरूपवृत्तिविधातारं, प्रवतेमानदीर्थनायकत्वेन प्रथमत एवं परमभद्दारकमद्दादेवाधिदेवपर- 
मेश्वरपरमपूज्यसुगृहीतनाम श्रीवर्धभान देव॑ प्रणमामि ॥ १ | तदनु विशुद्धसद्भावत्वादुपातपाको 
सीणजात्यकातंस्व॒रस्थानी यशुद्धदर्शनज्ञानस्तमावान्‌. शेषानतीततीर्थनायकान्‌ , सर्वान्‌ सिद्धांग, 
ज्ानदशनवारित्रतपोवीर्या चारयुक्तत्वात्संभाविवप रमशुद्धो पयोग भूमिका ना चा यो पा ध्या यसा धु त्व वि शि- 
ष्टान्‌ श्रमणाँश्र प्रणमामि ॥ २ ॥ तदन्वेतानेव पंचपरमेप्ठिनस्तत्तदथक्तिव्यापिनः सर्वानिव सांप्रत- 





उपसंपते ] मैं 'साम्यको प्राप्त करता हूँ [ यतः ] जिससे [ निर्वाण संग्राप्तिः ] निर्वाणकी 
प्राप्ति होती है । 

टीका।--जो सुरेन्रों, असुरेन्द्रों और नरेन्‍न्द्रोंके द्वारा वन्दित होनेसे तीन 
लोकके एक ( अनन्य सर्वोत्कृष्ट ) गुरु हैं, जिनमें घातिकरमंमलके धो डालनेसे जगत पर 
अनुग्रह करनेमें समर्थ भ्रनन्तशक्तिरूप परमेश्वरता है, जो तीर्थताके कारण योगियोंको 
तारनेमें समर्थ हैं, धर्मके कर्ता होनेसे जो शुद्ध स्वरूपरिणतिके कर्ता हैं, उन परम 
भट्टारक, महादेवाधिदेव, परमेश्वर, परमपूज्य, जिनका नामग्रहण भी अच्छा है ऐसे श्री 
वद्धंमानदेवकों प्रव्तमान तीथेंकी नायकताके कारण प्रथम ही यह स्वसंवेदनप्रत्यक्ष 
*दर्शनज्ञानसामान्यस्वरूप मैं प्रणाम करता हूँ ॥ १॥ 


तत्पश्चात्‌ जो विशुद्ध सत्तावान्‌ होनेसे तापसे उत्तीर्ण हुए (ग्रन्तिम ताव दिये 
हुए अग्निमेंसे बाहर निकले हुए ) उत्तम सुवर्णके समान शुद्धदर्शनज्ञानस्वभावको प्राप्त 
हुए हैं, ऐसे शेष अतीत तीर्थंकरोंकों और सर्वेसिद्धोंकी तथा ज्ञानाचार, दर्शनाचार, 
चारित्राचार, तपाचार और वीर्याचारयुवत होनेसे जिन्होंने परम शुद्ध उपयोगभूमिकाको 
प्राप्त किया है, ऐसे श्रमणोंको- जो कि आचाय॑त्व, उपाध्यायत्व और साधुत्वरूप 
विशेषोंसे विशिष्ट (भेदयुक्त) हैं उन्हें- नमस्कार करता हूँ ॥। २ ॥ 





१. साम्य > समता, समभाव ! ्‌. स्वसंवेदनप्रत्यक्ष - स्वानुभवसे प्रत्यज्ञ ( दशेनज्ञानसा मान्य 
स्वानुभपषसे प्रत्यक्ष है )। ३. दशनकझ्ञानसामान्यस्थरूप - दश्शनज्ञानसामान्य अर्थात्‌ चेतना जिसका स्थरूप 
है ऐसा | ४. अतीत - गत; भूतकालीन । 


६ -- प्रथचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुन्द-कटद्दान 


मेतत्लेत्रसंभवती थंकरासंभवान्महा विदेदभूमिसंभवत्वे सति मनुष्यत्षेत्रप्रवर्तिभिस्ती्थनायकेः 

वर्तमानकालं गोचरीहृत्य युगपद्यगपत्मत्येक प्रत्येक च मोक्षलक्ष्मीस्वयंवरायमाणपर मनेग्रन्थ्य 
दीक्षाक्षणोचितमंगलायारभूतकृतिकमंशासखरोप दिश्वंदनाभिघानेन संभावयामि ।। ३ ।। अयैवमर्ड 
त्सिद्वाचायोंपाध्यायसबंसाधूनां प्रणतिवन्दनाभिघानप्रदत्त्वतद्धारेण भाव्यभावकमावबिजुम्मिताति- 
निर्भरेतरेतरसंवलनवलविलीननिखिलस्वपर विभागतया प्रवृत्ताद्त नमस्कार रृत्वा || ४ ॥ तेषा- 
मेवाई त्सिद्धाचायों पा ध्यायसरवंसाधूनां विशुद्धज्ञानदर्नप्रधानत्वेन सहजशुद्धदर्श नज्ञानस्वभावात्म- 
तत्तश्रद्धानावबोधलक्षणसम्पर्द शनज्ञानसंपादकमा भ्रम. समासाद्य सम्पर्दशनब्नानसंपन्नो भूत्वा, 
जीवत्कपायकणतया पृण्यबन्धसंत्राप्तिहेतुभूतं सरागचारित्रं क्रमापतितमपि द्रमुत्कम्प सकलकपाय- 
कलिकलड्ड विविक्ततया निर्वाणसंग्राप्तिहेतुभूतं वीतरागचारित्रारूयं साम्यप्ुपसंपे । सम्यस्दश्ेनब्वान- 





तत्पश्चात इन्हीं पंचपरमेष्ठियोंकोी, उस उस व्यक्तिमें (पर्यायमें) व्याप्त होने- 
वाले सभीको, वतंमानमें इस क्षेत्रमें उत्पन्न तीर्थकरोंका अभाव होनेसे और महाविदेह- 
क्षेत्रमें उनका सदभाव होनेसे मनुष्यक्षेत्रमें प्रवतेमान तीर्थनायकयुक्त वर्तमानकालगोचर 
करके, (महाविदेहक्षेत्रमें वतंमान श्री सीमंधरादि तीर्थकरोंकी भाँति मानों सभी पंच 
परमेष्ठी भगवान वर्तमानकालमें ही विद्यमान हों, इसप्रकार अत्यन्त भक्तिके कारण 
भावना भाकर--चितवन करके उन्हें ) युगपद्‌ युगपद्‌ अर्थात्‌ समुदायरूपसे और 
प्रत्येक प्रत्येकको अर्थात्‌ व्यक्तिगतरूपसे 'संभावना करता हूँ । किस प्रकारसे संभावना 
करता हूँ ? मोक्षलक्ष्मीके स्वयंवर समान जो परम निर्ग्रन्थताकी दीक्षाका उत्सव 
( आनन्दमय प्रसंग ) है उसके उचित मंगलाचरणभूत क्रृतिकमंशास्त्रोपदिष्ट 
वन्दनोच्चार  ( कृतिकमंबजास्त्रमें उपदेशे हुए स्तृतिवचन ) के द्वारा सम्भावना 
करता हूँ ॥ ३ ॥। 


अग्रब॒ इस प्रकार अरहन्त, सिद्ध, झाचाये, उपाध्याय तथा सर्व साधुश्रोंको 
प्रणाम और वन्दनोच्चारसे प्रवर्तमान दंतके द्वारा, भाव्यभावक भावसे उत्पन्न अत्यन्त 





१. संभावना -- सन्‍्मान; आराधना । २. कृतिकर्म - अंगबाह्य १४ प्रकीर्णकोंमें छट्टा प्रकी्शंक कृतिकर्म 
है जिसमें नित्यनेमित्तिक क्रियाका वर्णन है। ३. सम्भावना - संभावना करना, सन्‍्मान करना, आराधन 
करना । ४. भाव्य - भाने योग्य; चितवन करने योग्य; ध्यान करने योग्य अर्थात्‌ ध्येय। भावक - भावना 
करनेबाला, चिंतवन करनेवाला, ध्यान करनेबाला अथौत्‌ ध्याता 


जैन शास्माला ] -- ज्ञानतक््व-प्रज्ञापन -- से 


थारित्रेक्यात्मकैकाउयं गतो 5स्मीति प्रतिज्ञा! । एबं ताबदयं साक्षान्मोक्षमार्ग संप्रतिपक्षः ।। ५॥। 
अथायमेव बीतरागसरागचारित्रयो रिष्टानिष्टफलत्वेनोपादेयहेयत्व॑ विवेचयति--- 


संपज्जदि णिव्वाएं देवासुरमणुयरायविहवेहिं । 
जीवस्स चरित्तादो दंसगणाणुप्पहाणादो ॥ ६ ॥ 


गाढ़ इतरेतर मिलनके कारण समस्त स्वपरका विभाग विलीन होजानेसे जिसमें अद्वंत 
प्रवतेमान है ऐसा नमस्कार करके, उन्हीं अरहन्त, सिद्ध, आचाये, उपाध्याय, सब्ब- 
साधुओरेंके आश्रमको,--जो कि ( आश्रम ) विशुद्धज्ञानदर्शनप्रधान होनेसे 'सहजशुद्ध- 
दर्शनज्ञानस्वभाववाले प्ात्मतत्त्वका श्रद्धांन और ज्ञान जिसका लक्षण है ऐसे सम्यग्दर्शन 
झऔर सम्यस्ज्ञाका सम्पादक है उसे--प्राप्त करके, सम्यग्दशनज्ञानसम्पन्न होकर, 
जिसमें 'कषायकण विद्यमान होनेसे जीवको जो पुण्यबन्धकी प्राप्तिका कारण है ऐसे 
सराग चारित्रको--वह ( सराग चारित्र ) कऋ्रमसे आ पड़ने पर भी ( गुणस्थान-शआ्रा रो- 
हणके क्रममें बलात्‌ अर्थात्‌ चारित्रमोहके मन्द उदयसे आ पड़ने पर भी )-दूर उल्लंघन 
करके, जो समस्त कषायक्लेशरूपी कलंकसे भिन्न होनेसे निर्वाणप्राप्तिका कारण है 
ऐसे वीतरागचारित्र नामक साम्यको प्राप्त करता हूँ। सम्यग्दशन, सम्यग्जान और 
सम्यकचारित्रकी ऐक्यस्वरूप एकाग्रताको मैं प्राप्त हुआ हूं, यह इस प्रतिज्ञाका भर्थ है । 
इस प्रकार तब इन्होंने ( श्रीमद्भगवत्कुन्दकुन्दाचार्यदेवने ) साक्षात्‌ मोक्षमार्गको 
अंगीकार किया ॥ ४-५ ॥। 








झ्रब वे ही ( कुन्दकुन्दाचारयदेव ) वीतरागचारित्र इप्ट फलवाला है इसलिये 
उसकी उपादेयता और सरागचारित्र अनिष्ट फलवाला है इसलिये उसकी हेयताका 
विवेचन करते हैं:--- 


आओ । 


१. इतरेतरमिलन - एक दूसरेका परस्पर मिल जाना अर्थात्‌ मिश्रित द्वो जाना। २. अद्वेत- 
पंच परमेष्ठीके प्रति अत्यंत आराध्य भावक्रे कारण आराध्यरूप पंच परमेष्ठी भगवान्‌ और आराधक- 
रूप अपने भेदका विलय होजाता है| इस प्रकार नमरकारमें अद्वेत पाया जाता है । यद्यपि नमस्कारमें प्रणाम 
और वंदनोच्चार दोनोंका समावेश होता है इसलिये उसमें ह्वेत कद्दा है, तथापि तीत्र भक्तिभावसे स्वपरका 
भेदबिलीन हो जानेकी अपेक्षासे उसमें अद्वेत पाया जाता है। ३. सहजशुद्धदर्शनज्ञानस्वभाववाले -- सहज 
शुद्ध दर्शन और ज्ञान जिनका स्वभात्र है थे । ४. संपादक - प्राप्त करानेबाला, उत्पन्न करनेवाला। 
५. कषायकरण -- कषायका सद्ष्मांश । 


+ 


प्‌ “- प्रवचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुख्य-कटद्दा न 


मंपते निर्वाणं देवासुरमनुजराजविभवे! । 
जीवस्य चरित्राहशनज्ञानप्रधानात ।। ६ || 
संपयते दि दर्शनह्ञानप्रधानाचारित्राद्वीतरागान्मोक्ष: । तत एवं व्‌ सरागादेवासुरमनु- 
जराजविभवक्‍लेशरूपो बन्धः । अतो मुपुक्षुणेश्फलत्वाद्वीतरागचारित्रमुपादेयमनिष्टफलत्वा- 
त्सरागचारित्र हेयम्‌ ॥ ६ ॥ 
अथ चारिप्रस्वरूप॑ विभावयति--- 


चारित्तं खलु धम्मो धम्मो जो सो ममो त्ति णिद्दिट्रो । 

मोहक्खोह विहीणो परिणामों अप्पणों हु ममो ॥ ७ ॥ 
चार्ज खलु धर्मो पर्मो यस्तत्साम्यमिति निर्देश्म । 
मोहक्षोमविद्दीनः परिणाम भात्मनों हि साम्यम ॥७॥ 
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गाथा ६ 


अन्वयाथे।--] जीवस्थ ] जीवको [ दश्शनब्ञानप्रधानाव ] दर्शनज्ञानप्रधान 
[ चारित्रात्‌ ] चारित्रसे [ देवासुरमनुजराजबिभवेः ] देवेन्द्र, असुरेन्द्र और नरेन्‍्द्रके वेभवोंके 
साथ [ निर्वाणं ] निर्वाण [ संपच्वते ] प्राप्त होता है। ( जीवको सराग चारित्रसे 
देवेन्द्र इत्यादिके वेभवोंकी और वीतराग चारित्रसे निर्वाणकी प्राप्ति होती है। ) 


टीकाः--दर्शनज्ञानप्रधान चारित्रसे, यदि वह (चारित्र) वीतराग हो तो मोक्ष 
प्राप्त होता है, और उससे ही, यदि वह सराग हो तो देवेन्द्र-असुरेन्द्र-नरेन्द्रके वेभवक्‍लेशरूप 
बन्धकी प्राप्ति होती है । इसलिये मुमुक्षुओंकोी इष्ट फलवाला होनेसे वीतरागचारित्र 
ग्रहण करने योग्य ( उपादेय ) है, और अनिष्ट फलवाला होनेसे सरागचारित्र त्यागने 
योग्य ( हेय ) है ॥ ६ ॥। 


ग्रब चारित्रका स्वरूप व्यक्त करते हैं:--- 





गाथा ७ 

अन्वयाथेः--] चारित्रं ] चारित्र [ खलु ] वास्तवमें [ घर्म: ] धर्म है। [ यः 
धर्म: ] जो धर्म है [ तद्‌ साम्यम ] वह साम्य है [ इति निर्दिष्य ] ऐसा (शास्त्रोंमें) कहा 
है। [ साम्य॑ हि] साम्य [ मोइक्षोभविद्दीन! ] मोहक्षोभरहित [ आत्मन! परिणामः ] 
आत्माका परिणाम ( भाव ) है। 


जैम शाखमाला ] # ॉनेतेस्ज-प्रशापन ७७ न 


स्वरूपे चरण चारित्र । स्वसमयप्रवृत्तिरित्वर्थः । तदेव वस्तुश्वभावत्यादमेः । शुद्धचेतन्प- 
प्रकाशनमित्यर्थ: | रदेव च यथावस्थितास्मगुणर्वात्साम्यम्‌ | साम्य॑ तु दर्शनचारित्रमोहनीयो- 
दुयापादितसमस्तमोदोभामावादत्यस्तनिविकारों जीवस्य परिणामः || ७ ॥ 


मवात्मनभारित्रत्व॑ निश्चिनो ति-+ 


परिणमदि जेण दब्वं तकालं तम्मय त्ति परणत्तं । 
तम्हा धम्मपरिणदों आदा धम्मों मुणेयव्वों ॥ ८ 
परिणमति येन द्रब्यं तत्काल तन्मयमिति ग्रज्नप्म । 
तस्मादुमपरिणत आत्मा धर्मों मन्‍्तज्यः ॥ ८ ॥ 
यत्खलु द्रन्यं यस्मिन्काले येन भावेन परिणमति तद तस्मिन्‌ काले किलौष्ण्यपरि 


टीका;--स्वरूपमें चरण करना ( रमना ) सो चारित्र है। स्वसमयमें प्रवत्ति 
करना ( अपने स्वभावमें प्रवृत्ति करना ) ऐसा इसका अर्थ है। यही वस्तुका स्वभाव 
होनेसे धर्म हैं। शुद्ध चेतन्यका प्रकाश करना यह इसका भर्थ है। वही यथावस्थित 
ग्रात्मगुण होनेसे ( विषमतारहित सुस्थित आत्माका गुण होनेसे ) साम्य है। और साम्य, 
दर्शनमोहनीय तथा चारित्रमोहनीयके उदयसे उत्पन्न होनेवाले समस्त मोह और क्षोभके 
ग्रभावके कारण अत्यन्त निविकार ऐसा जीवका परिणाम है। 


भावार्थ:--शुद्ध आत्माके श्रद्धारूप सम्यक्त्वसे विरुद्ध भाव ( मिथ्यात्व ) वह 
मोह है और निविकार निह*चल चतन्यपरिणतिरूप चारित्रसे विरुद्ध भाव (अस्थिरता ) 
वह क्षोम है। मोह और क्षोभ रहित परिणाम, साम्य, धर्म और चारित्र यह सब 
पर्यायवाची हैं ।। ७ ।। 


अब आरात्माकी चारित्रता ( भ्र्थात्‌ आ्रात्मा ही चारित्र है ऐसा ) निश्चय करते हैं:-- 


गाषा ८ 
अन्चया्थे;---[ द्वव्यं ] द्रव्य जिस समय [ येन ] जिस भावरूपसे [ परिणमति ] 
परिणमन करता है [ तत्काल ] उस समय [ तन्‍्मयं ] उस मय है [ इति ] ऐसा 
[ प्रज्मप्त॑ ] ( जिनेन्द्र देवने ) कहा है; [ तस्माव्‌ ] इसलिये [ धरंपरिणतः आत्मा ] 
धर्मपरिणत श्रात्माकों [ धम्मः मन्तव्यः ] धर्म समभना चाहिये । 


टीका।--वास्तवमें जो द्रव्य जिस समय जिस भावरूपसे परिणमन करता है, 


हु «* प्रवचलसार -- [ भगवान भीकुस्दकुरद-कहान 
णतायःपिण्डवसन्मय॑ मवति । ततो5यमात्मा धर्मेण परिणतों धर्म एवं मवृतीति सिद्धुमात्स« 
नआारित्रत्वम्‌ || ८ ॥ 
अथ जीवस्य शुभाशुमशुद्धत्व॑ निश्चिनोति--- 
जीवो परिणमदि जदा सुहेण असुहेण वा 3 28004 । 
सुद्वण तदा सुद्भों हवदि हि परिणामसब्भावों ॥ ६ ॥ 
जीवः परिणमति यदा शुभेनाशुमेन वा शुनो शुभ: । 
शुद्धेन_ तदा शुद्धों भषति हि परिणामलवभावः ।| ९ | 


यदा5यमात्मा शुभेनाशुमेन वा रागभावेन परिणमति तदा जपातापिच्छरागपरि- 











वह द्रव्य उस समय उप्णतारूपसे परिणमित लोहेके गोलेकी भाँति उस मय है, 
इसलिये यह आत्मा धर्मप परिणमित होनेसे धर्म ही है। इसप्रकार ग्ात्माकी 
चारित्रता सिद्ध हुई । 


भावार्थ:--सातवीं गाथामें कहा गया है कि चारित्र आ्रात्माका ही भाव है । 
और यहाँ आठवीं गाथामें अरभेदनयसे यह कहा है कि जैसे उष्णतारूप परिणमित लोहेका 
गोला स्वयं ही उष्णता है--लोहेका गोला और उष्णता पृथक नहीं है, इसी प्रकार 
चारित्रभावसे परिणमित आत्मा स्वयं ही चारित्र है ।। ८ ॥। 


अ्रब यहाँ जीवका शुभ, अशुभ और शुद्धत्व निश्चित करते हैं; भ्र्भात्‌ यह 
बतलाते हैं कि जीव ही शुभ, अशुभ और शुद्ध है-- 


गाथा € 


न्वयाथेः--[ जीव: ] जीव [ परिणामस्वभाव: ] परिणामस्वभावी होनेसे 
[ यदा ] जब [ शुभेन वा अशुमेन ] शुभ या अशुभ भावरूप [ परिणमति ] परिणमन 
करता है [ शुभः अशुभः ] तब शुभ या अशुभ ( स्वयं ही ) होता है, [ शुद्धेन ] भौर 
जब शुद्धभावरूप परिणमित होता है [ तदा शुद्धः हि भवति ] तब शुद्ध होता है । 


टीकाः---जब यह आत्मा शुभ या अशुभ राग भावसे परिणमित होता है. तब 
जबा कुसुम या तमाल पृष्पके लाल या काले रंगरूप परिणमित स्फटिककी भाँति, 


लैन शात्रमाला «- झनितस्व-प्रश्ञापन -- ११ 


णठस्फटिकवत्‌ परिणामस्वभावः सन्‌ शुभो5शुमश्च भवति । यदा पुनः श॒द्धेनारागभावैन परि- 
णमति तदा शुद्धारागपरिणतस्फटिकव॒त्परिणामस्वभावः सन्‌ शुद्धों भबतीति सिद्धं जीवस्थ 
शुभाशुभशुद्धत्वम्‌ ॥। ९ ॥ 

अथ परिणाम वस्तुस्व॒भावत्वेन निश्विनोति-- 


परिणामस्वभाव होनेसे शुभ या अशुभ होता है ( उस समय आत्मा स्वयं ही शुभ या 
ग्रशभ है); और जब वह शुद्ध ग्ररागभावसे परिणमित होता है तब शुद्ध श्ररागपरिणत 
( रंग रहित ) स्फटिककी भाँति, परिणामस्वभाव होनेसे शुद्ध होता है। (उस समय 
आत्मा स्वयं ही शुद्ध है)। इस प्रकार जीवका शुभत्व, अशुभत्व और शुद्धत्व 
सिद्ध हभ्रा । 


भावार्थ :-- झ्रात्मा सर्वथा कूटस्थ नहीं है किन्तु स्थिर रहकर परिणमन करना 
उसका स्वभाव है, इसलिये वह जंसे जेसे भावोंसे परिणमित होता है बसा वेसा ही वह 
स्वयं हों जाता है । जैसे स्फटिकमणि स्वभावसे निर्मल है तथापि जब वह लाल या 
काले फूलके संयोगनिमित्तसे परिणमित होता है तब लाल या काला स्वयं ही हो जाता 
है । इसीप्रकार आत्मा स्वभावसे शुद्ध-बुद्ध-णकस्वरूपी होने पर भी व्यवहारसे जब 
गृहस्थदशामें सम्यक्त्व पूवंक दानपूजादि शुभ अनुष्ठानरूप शुभोपयोगमें और मुनिदशामें 
मूलगुण तथा उत्तरगुण इत्यादि शुभ अनुष्ठानरूप शुभोपयोगमें परिणमित होता है तब 
स्वयं ही शुभ होता है, और जब मिथ्यात्वादि पाँच प्रत्ययरूप अशुभोपयोगमें परिणमित 
होता है तब स्वयं ही अद्युभ होता है और जेसे स्फटिकमणि अपने स्वाभाविक निर्मल 
रंगमें परिणमित होता है तब स्वयं ही शुद्ध होता है, उसीप्रकार आत्मा भी जब 
निशचय रत्नत्रयात्मक शुद्धोपयोगमें परिणमित होता है तब स्वयं ही शुद्ध होता है । 


सिद्धान्त ग्रन्थोंमें जीवके अ्रसंख्य परिणामोंकों मध्यम वर्णनसे चौदह गुणस्थान- 
रूप कहा गया है। उन गुणस्थानोंको संक्षेपसे उपयोग रूप वर्णन करते हुए, प्रथम 
तीन गुणस्थानोंमें तारतम्य पूवंक ( घटता हुआ ) अशुभोपयोग, चौथेसे छट्ठ गुणस्थान 
तक तारतम्य पूर्वक ( बढ़ता हुआ ) शुभोपयोग, सातवेसे बारहवें गुणस्थान तक 
तारतम्य पूर्वक शुद्धोपपोग और अन्तिम दो गुणस्थानोंमें शुद्धोपपोगका फल कहा गया 
है,--ऐसा वर्णन कथंचित्‌ हो सकता है ॥ ६ ॥ 


ग्रव परिणाम वस्तुका स्वभाव है यह निश्चय करते हैं:-- 


१२ «० प्रव्धनसार «» [ भगवान भौकुखकुन्द-कद्ान 


णत्थि विणा परिणामं अत्यो अत्यं विणेद्र परिणामों । 
दव्बगुणपज्जयत्यो अत्यो अत्वित्तणिव्वत्तो ॥ १० ॥ 


नास्ति बिना परिणाममर्थों5र्थ विनेद् परिणामः | 
द्रव्यगुणपर्ययस्थो $थों 5स्तिस्वनिषृवेत्त: || १० ॥। 


न खलु॒ परिणाममन्तरेण वस्तु सचामाठ्म्बते । बस्तुनों द्रव्यादिभिः परिणामात्‌ 
पृथगुपलम्माभावात्रिःपरिणामस्य खरसड्रकल्पत्वादू दश्यमानगोरसादिपरिणामविरोधाच | अन्तरेण 
वस्तु परिणामो5पि ने सचामालम्बते | स्वात्रयभृतस्य वस्तुनो5भावे निराश्रयस्य परिणामस्य 
शत्पत्वप्नसड्भात्‌ । वस्तु पुनरूद्ध्वतासामान्यलक्षणे द्रव्ये सहभाविषिशेषलक्षणेषु गुरेषु क्रमभावि- 


गांधा ९७ 


अन्त्रयार्थ:--[ ३ह ] इस लोकमें [ परिणाम बिना ] परिणामके बिना [ अथः 
नास्ति ] पदार्थ नहीं है, [ अर्थ बिना ] पदार्थके बिना [ परिणामः ] परिणाम नहीं है; 
[ अर्थः ] पदार्थ [ द्रव्यगुणपर्ययस्थः ] द्रव्य-गुण-पर्यायमें रहनेवाला और [ अस्तिखवनिरृत्तः ] 
(उत्पादव्ययश्रीव्यमय ) अस्तित्वसे बना हुआ है । 


टीका।-- परिणामके बिना वस्तु अस्तित्व धारण नहीं करती, क्योंकि वस्त्‌ 
द्रव्यादिके द्वारा (द्रव्य-क्षेत्रकाल-भावसे) परिणामसे भिन्न अ्रनुभवमें ( देखनेमें ) नहीं 
आती, क्योंकि (१) परिणाम रहित वस्तु गधेके सींगके समान है, (२) तथा उसका, 
दिखाई देनेवाले गोरस इत्यादि (दूध, दही वर्गरह) के परिणामोंके साथ विरोध आता 
है । ( जसे--परिणामके बिना वस्तु अस्तित्व धारण नहीं करती उसीप्रकार ) वस्तुके 
बिना परिणाम भी अस्तित्वको धारण नहीं करता, क्योंकि स्वाश्रयभूत वस्तुके अभावमें 
( अपने आश्रयरूप जो वस्तु है वह नहोंतों ) निराश्रय परिणामको बून्यताका 
प्रसंग आता है । 





१. यदि वस्तुको परिणाम रहित माना जाबे तो गोरस इत्यादि वस्तुओंके दूध, दद्दी आदि जो 
परिणाम प्रत्यक्ष दिखाई देते हैं उनके साथ बिरोध आयेगा। 


जैन शांखमाला ] «-- शहॉनलैश्य-प्रज्ञापत +- १३ 


विशेषलक्षणेपु पर्यायेष्‌ु व्यवस्थितसुत्पादव्ययप्रौव्यमयास्तित्वेन निर्तितनिईचिमच् । अतः 
परिणामस्वभावमेव || १० ॥ 


अथ चारित्रपरिणामसंपकसम्भवव॒तोः शुद्धशुभपरिणामयोरुपादानहानाय फलमालोचयति--- 


झऔर वस्तु तो 'ऊध्वंतासामान्यस्वरूप द्रव्यमें, सहभावी विशेषस्वरूप ( साथ 
ही साथ रहनेवाले विशेष-भेद जिनका स्वरूप है ऐसे ) गुणोंमें तथा क्रमभावी 
विशेषस्वरूप पर्यायोंमें रही हुई और उत्पाद-व्यय-भ्रौव्यमय भ्रस्तित्वसे बनी हुई है; 
इसलिये वस्तु परिणाम-स्वभाववाली ही है । 


भावार्थ:-- जहाँ जहाँ वस्तु दिखाई देती है वहाँ वहाँ परिणाम दिखाई देता 
है । जेसे--गोरस अपने दूध, दही, घी, छाछ इत्यादि परिणामोंसे युक्त ही दिखाई 
देता है । जहाँ परिणाम नहीं होता वहाँ वस्तु भी नहीं होती । जैसे कालापन, स्निग्धता 
इत्यादि परिणाम नहीं हैं तो गधेके सींगरूप वस्तु भी नहीं है । इससे सिद्ध हुआ कि वस्तु 
परिणाम रहित कदौपि नहीं होती । जैसे वस्तु परिणामके बिना नहीं होती उसीप्रकार 
परिणाम भी वस्तुके बिना नहीं होते, क्‍योंकि वस्तुरूप आश्रयके बिना परिणाम 
किसके आाश्रयसे रहेंगे ” गोरसरूप ग्राश्रयके बिना दूध, दही इत्यादि परिणाम किसके 
ग्राधारसे होंगे ? हर 

और फिर वस्तू तो द्रव्य-गुण-पर्यायमय है | उसमें त्रेकालिक ऊध्व प्रवाह 
सामान्य द्रव्य है, और साथ ही साथ रहनेवाले भेद ग्रृूण हैं, तथा क्रमशः होनेवाले 
भेद पर्याय हैं। ऐसे द्रव्य, गुण और पर्यायकी एकतासे रहित कोई वस्तु नहीं होती । 
दूसरी रीतिसे कहा जाय तो, वस्तु उत्पाद-व्यय-प्रौव्यमय है श्रर्थात्‌ वह उत्पन्न होती 
है, नष्ट होती है और स्थिर रहती है । इसप्रकार वह द्रव्य-गुण-पर्यायमय और उत्पाद- 
व्यय-ध्रौव्यमय होनेसे उसमें क्रिया ( परिणमन ) होती ही रहती है । इसलिये 
परिणाम वस्तुका स्वभाव ही है | १० ॥ 

अग्रब॒ जिनका चारित्र परिणामके साथ सम्पर्क ( सम्बन्ध ) है ऐसे जो शुद्ध 
गौर शुभ ( दो प्रकारके ) परिणाम हैं उनके ग्रहण तथा त्यागके लिये ( छुद्ध 
परिणामके ग्रहण और शुभ परिणामके त्यागके लिये ) उनका फल विचारते हैं:-- 





१--कालकी अपेक्षासे स्थिर होनेकों अथोत्‌ कालापेक्षित प्रवाहको ऊध्वेता अथवा ऊँचाई कहद्दा जाता 
है । ऊर्ष्वतासामान्य अर्थात्‌ अनादि-अलन्त उच्च ( कालापेक्षित ) प्रवाहसामान्य द्रव्य है। 


१४ ““ अपधचनसार «« [ भगवान भीकुर्दकुन्द्-कद्ठान 


धम्मेण परिणदप्पा अप्पा जदि सुद्धसंपयोगजुदों । 
पावदि णिव्वाणसुहं सुहोवजुत्तो व सग्गसुहं ॥ ११ ॥ 
धर्मेण परिणतात्मा आत्मा यदि शुद्धमंप्रयोगयुतः । 
प्राप्नोति निर्वाणसुख शुभोपयूक्तो वा स्वर्गंसुखम ॥ ११ ॥ 
यदायमात्मा धर्मंपरिणतस्वभावः शुद्धोपयोगपरिणतिप्रुद्वहति तदा निश्नत्यनीकश्क्ति- 
तया स्वकार्यकरणसमथथचारित्रः साक्षान्मोक्षमवाप्नो ति। यद तु धर्मपरिणतस्व॒भावो 5पि शुभोपयोंग- 
परिणत्पा संगच्छते तदा सप्रत्यनीकश्नक्तितया स्वकार्य करणासम्थः कथंचिद्विरुद्धकार्य कारिचारित्रः 
शिखितप्तशतोपसिक्तपुरुषो दाहदुःखमिव स्वर्गसुखबन्धमबाप्नोति | अतः शुद्धोपयोग ढपादेयः 
शुभोपयोगो हेयः ॥ ११ ॥ 








माथा है? 


अन्वयार्थ:--[ धर्मेंण परिणतात्मा ] धर्मसे परिणमित स्वरूपवाला [ आत्मा ] 
आत्मा [ यदि ] यदि [ श॒द्धमंप्रयोगयुतः | शुद्ध उपयोगमें युक्त हो तो [ निर्वाण सुखं ] 
मोक्ष सुखको [ प्राप्नोति ] प्राप्त करता है [ शुभोपयुक्तः वा ] और यदि शुभोपयोगवाला 
हो तो [ स्वगंसुख ] स्वगंके सुखको (बन्धको) प्राप्त करता है । 

टीकाः--जब यह आत्मा धर्मंपरिणत स्वभाववाला होता हुआा शुद्धोपयोग 
परिणतिको धारण करता ह्ै-बनाये रखता है तब, जो विरोधी शक्तिसे रहित होनेके 
कारण अपना कार्य करनेके लिय्रे समर्थ है ऐसा चारित्रवान होनेसे, ( वह ) साक्षात्‌ 
मोक्षको प्राप्त करता है; और जब वह घमंपरिणत स्वभाववाला होनेपर भी 
शुभोपयोग परिणतिके साथ युक्त होता है तब जो विरोधी शक्ति सहित होनेसे 
स्वकार्य करनेमें ग्रसमर्थ है और कथंचित्‌ विरुद्ध काये करनेवाला है ऐसे चारित्रसे 
युक्त होनेसे, जसे अग्निसे गम किया हुआ घी किसी मनृष्य पर डाल दिया जावे 
तो वह उसकी जलनसे दुखी होता है, उसीप्रकार वह स्वर्ग सुखके बन्धको प्राप्त होता 
है, इसलिये शुद्धोपयोग उपादेय है और शुभोपयोग हेय है । 





(१) दान, पूजा, पंच- महात्रत, देवगुरुधर्म प्रति राग इत्यादिरूप जो शुभोपयोग है. वह चारित्रका 
विरोधी दै-इसलिये सराग ( शुभोपयोगवाला ) चारित्र बिरोधी शाक्ति सद्दित है और बीतराग चारित्र 
बिरोधी शक्ति रहित है । 


बैल शास्रमाजा ] “« झानतर्व-प्रश्ञापल -- १४ 
भय चारित्रपरिणामसंपर्कासं मवाद्त्यन्तह्ेयस्थाशुमपरिणामस्य फलमालोचयति- 


असुहोदयेण आदा कुणरों तिरियों भवीय ऐरइयो । 
दुक्खसहस्सेहिं सदा अभिधुदों भमदि अच्चंतं ॥ १२ ॥ 
अशुभोदयेनात्मा कुनरस्तियस्भूस्वा नेरयिकः । 
दुःखसहस्रे: सदा अभिद्रु तो भ्रमत्यत्यन्तम ॥ १२ ॥ . 


यदायमात्मा मनागपि धर्मपरिणतिमनासादयम्रशुभोपयोगपरिणतिमालम्बते तदा 
कुमनुष्यतियंडनारकभ्रमणरूप॑ दुःखसहस्रवन्धमनुभवति । ततश्रारित्रलवस्थाप्यभावादत्यन्तह्देय 
एवायमशुभोपयोग इति ॥१२।। एवमयमपास्तसमस्तशुभाशभोपयोगबृत्तिः शुद्धोपयोंगबृत्तिमात्म- 
सात्कुर्वाणः शुद्बोपयोगाधिकारमारमते । 





भावाथः--जैसे घी स्वभावतः शीतलता उत्पन्न करनेवाला है तथापि गर्म 
घीसे जल जाते हैं, इसीप्रकार चारित्र स्वभावसे मोक्ष दाता है, तथापि सराग 
चारित्रसे बन्ध होता है। जंसे ठंडा घी गीतलता उत्पन्न करता है इसीप्रकार बीतराग 
चारित्र साक्षात्‌ मोक्षका कारण है ॥| ११ ॥ 


अब चारित्र परिणामके साथ सम्पर्क रहित होनेसे जो ग्रत्यन्त हेय है ऐसे 
अशुभ परिणामका फल विचा रते हैं:--- 


गाथा १२ 


अमयार्थ:--[ अशुभोदयेन ] झ्रशुभ उदयसे [ आत्मा ] आ्रात्मा [ कुनरः ] 
कुमनुष्य [ तियंग्‌ ] तियंच [ नेरयिकः ] और नारकी [ भूत्वा ] होकर [ दुःख सहस्रौः ] 
हजारों दुःखोंसे [ सदा अभिद्ुतः ] सदा पीड़ित होता हुआ ([ अत्यंत अ्रमति ] 
( संसारमें ) अत्यन्त भ्रमण करता है । 

टीकाः--जब यह आत्मा किचित्‌ मात्र भी धर्मपरिणतिको प्राप्त न करता 
हुआ प्रशुभोपयोग परिणतिका अवलम्बन करता है, तब वह कुमनुष्य, तियंच श्ौर 
नारकीके रूपमें परिभ्रमण करता हुआ ( तद्रूप ) हजारों दुःखोंके बन्धनका ग्रनुभव 
करता है; इसलिये चारित्रके लेशमात्रका भी प्रभाव होनेसे यह अशुभोपयोग 
अत्यन्त हेय ही है।। १२ ॥ 


१६ है «० प्रंवबचमसार «« [ भगवान अकुस्दकुल्द-कह्ान 
तत्र शुद्धोपपोगफलमात्मनः प्रोस्साइनार्थममिष्टीति+-- 
अइसयमादसमुत्थं विसयातीद॑ अणोवममणंतं । 
अव्ब॒ुच्छिरणं च सुहं सुदर्धुवओगप्पसिद्धाएं ॥ १३ ॥ 
अतिशयमात्मसमुत्यं विषयातीतमनोपम्थमनन्तम । 
अव्युच्छिन्न च सुख शुद्धोपयोगप्सिद्धानाम्‌ । १३ ॥। 
अआासंसारा5पूवपरमाद्धताह्ाद रूपत्वादा त्मानमेवा श्रित्य प्रवृत्तत्वात्पर/श्र यनिर पेक्षत्वाद र्य- 


न्तविलक्षणत्वात्समस्ताय तिनिरपायित्वान्ने रन्तय प्रवते मानत्वाधातिशयवदत्मसप्रुत्थ॑+ विषयातीत- 
मनौपम्पमनन्तमव्युच्छिन्नं च शुद्धोपयोगनिःपत्नानां सुखमतस्तत्सवंथा प्राथनीयम ॥ १३॥ 





इसप्रकार यह ( भगवान कुन्दकुन्दाचार्य देव ) समस्त शुभाशुभोपयोगवृत्तिको 
( शुभउपयोगरूप और अशुभ उपयोगरूप परिणतिको ) अपास्त कर ( हेय मानकर 
तिरस्कार करके, दूर करके ) शुद्धोपयोगवृत्तिको आत्मसात्‌ ( आ्रात्मरूप, अपनेरूप ) 
करते हुए शुद्धोपयोग अधिकार प्रारम्भ करते हैं। उसमें ( पहले ) शुद्धोपयोगके 
' फलकी आात्माके प्रोत्साहनके लिये प्रशंसा करते हैं । 


गाथा *ै३े 


अन्वयाथे;--[ शुद्धोपयोगप्रसिद्धानां ] शुद्धोपपोगसे 'निष्पन्न हुए आत्माग्रोंका 
( केवली और सिद्धोंका ) [ सुख ] सुख [ अतिशयं ] अ्तिशय [ आत्मसप्रुत्थं 
आत्मोत्पन्न [ विषयातीतं ] विषयातीत ( अतीन्द्रिय ) [ अनोपम्यं ] अनुपम [ अनन्त ] 
अनन्त ( अविनाशी ) [ अव्युच्छिन्नं च |] और अविच्छिन्न ( अट्ट ) है। 


टीकाः--- (१) अनादि संसारसे जो पहले कभी अनुभवमें नहीं आया ऐसे 
श्रपृूतवं, परम अदभुत आह्वादरूप होनेसे 'अतिशय, ( २ ) आत्माका ही आश्रय लेकर 
( स्वाश्नवित ) प्रवतंमान होनेसे आत्मोत्पन्न, ( ३ ) पराश्रयसे निरपेक्ष होनेसे ( रपशे, 
रस, गंध, वर्ण और शब्दके तथा संकल्पविकल्पके आश्रयकी अपेक्षासे रहित होनेसे ) 
'विषयातीत', ( ४ ) अत्यन्त विलक्षण होनेसे ( भ्रन्य सुखोंसे सबंधा भिन्न लक्षणवाला 


१. निष्पन्न होना - उत्पन्न होना; फलरूप होना; सिद्ध होना | शुद्धोपयोगसे निष्पन्न हुए अधथात्‌ 
शुद्धोपयोग कारणसे कार्यरूप हुए । 


बैन शास्त्रमाला ] «« जानतस्‍्व-प्रश्ञापत --- १७ 


अब शुद्धोपयोगपरिणतात्मस्वरूपं निरूपयति-- 


सुविदिदपयत्थसुत्तो संजमतवसंजुदो विगदरागो। 
समणो समसुहृदुक्खों भणिदों सुद़्ोवओगो त्ति ॥ १४ ॥ 
सुविदितपदार्थम्रत्रः संयमतपःसंयुतों विगतरागः । 
श्रमणः समसुखदुःखो मणितः शुद्धोपयोग हति ।। १४ ॥ 


प्रत्रा्थशानवलेन स्वपरद्रव्यविभागपरिज्ञानभ्द्धानविधानसमर्थत्वात्सुविद्तपदार्थंसृत्र: । 
सकलपड़ जीवनिकायनिशुम्मन विकल्पाएप॑ चेन्द्रिया भिलाप विकल्पाथ व्यावरत्पत्मिनः शुद्धस्वरूपे संय- 
होनेसे) अनुपम”, (५) समस्त आगामी कालमें कभी भी नाशको प्राप्त न होनेसे 
'अनन्त' और (६) बिना ही अन्तरके प्रवर्तमान होनेसे 'प्रविच्छिन्न' सुख शुद्धोपयोगसे 
निष्पन्न हुए आत्माओंके होता है, इसलिये वह ( सुख ) सर्वथा प्रार्थनीय 
( वांछनीय ) है ॥। १३ ॥ 


अब शुद्धोपयोगपरिणत आ्रात्माका स्वरूप कहते हैं:-- 


गाथा १४ 
अन्वयार्थ:--[ सुविदितिपदार्थं्त्रः ] जिन्होंने (निज शुद्ध ग्रात्मादि) पदार्थोंको 
झ्ौर सूत्रोंको भली भाँति जान लिया है, [ संयमतपःसंयुतः ) जो संयम और तपयुक्त 
हैं, [ विगतरागः ] जो वीतराग अर्थात्‌ राग रहित हैं | समसुखदुःखः ] और जिन्हें 
सुख-दुःख समान हैं, [ श्रमणः ] ऐसे श्रमणकों ( मुनिवरको ) [ शुद्बोीपयोगः इति 
भणितः ] 'शुद्धोपयोगी' कहा गया है । 


टीका/--सूत्रोंके भ्र्थके ज्ञानबलसे स्वद्रव्य और परद्रव्यके विभागके 'परिज्ञानमें 
श्रद्धानमें और विधानमें ( श्राचरणमें ) समर्थ होनेसे (स्वद्रव्य और परद्रव्यकी 
भिन्नताका ज्ञान, श्रद्धान और श्राचरण होनेसे ) जो श्रमण पदार्थोकों और ( उनके 
प्रतिपादक ) यूत्रोंको जिन्होंने भलीभाँति जान लिया है ऐसे हैं, समस्त छह 
जीवनिकायके हनतके विकल्पसे भर पंचेन्द्रिय सम्बन्धी अ्रभिलाषाके विकल्पसे 





१. परिज्ञान - पूरा श्ञान; क्ञान । 


श्द «> प्रबंचमसाूर -- [ भगवान भीकुस्वकुस्दू- कहा 


मनात्‌ , स्वरूपविभान्तनिस्तर ज्ष्चेतम्यप्रतपमाथ संयमतप/संयुतः । सकलमोदनीय पिपाकविदेक- 
भावनासौष्ठवस्फूटीकृतनिर्विकारस्मस्वरूपत्वा दिगतराग: | परमकलावलोकनानमुभूय मानसातासात- 
बेदनीयविपाकनिवर्तितसुखदुःखजनितपरिणामबैषम्यर्वात्समसुखदुःखः भ्रमणः  श॒द्धोपयोग 
इत्यमिधीयते । १४ ॥ 


अथ शुद्वोपयोगलामानन्तरभाविशुद्धात्म स्वभावलाभम मिनरद ति--- 
उवश्लोगविसुद्धों जो विगदावरणंतरायमोहरओ । 
भूदो सयमेवादा जादि पारं ऐयमूदाएं ॥ १५॥ 
उपयोगविशुद्धों यो विगतावरणान्तरायमोहरजाः । 
भूतः स्वयमेवात्मा याति पार ज्लेयभूतानामू ॥ १५ || 
ग्रात्माको 'व्यावृत्त करके आत्माका शुद्धस्वरूपमें संयमन करनेसे, और स्वरूपविश्वान्त 
3निस्तरंग चंतन्यप्रतपन होनेसे जो संयम और तपयुकत हैं, सकल मोहनीयके 
विपाकसे भेदकी भावनाकी उत्कृष्टतासे ( समस्त मोहनीय कर्मके उदयसे भिन्नत्वकी 
उत्कृष्ट भावनासे ) निविकार आत्मस्वरूपको प्रगट किया होनेसे जो वीतराग है, 
आर परमकलाके अवलोकनके कारण साता वेदनीय तथा अ्रसाता वेदनीयके विपाकसे 
उत्पन्न होनेवाले जो सुख-दुःख उन सुख-दुःख जनित परिणामोंकी विषमताका अनुभव 
नहीं होनेसे ( परम सुखरसमें लीन निरविकार स्वसंवेदनरूप परमकलाके अनुभवके 
कारण इष्टानिष्ट संयोगोंमें हर्ष शोकादि विषम परिणामोंका अ्रनुभव न होनेसे ) 
जो 'समसुखदूःख हैं, ऐसे श्रमण शुद्धोपयोगी कहलाते हैं ।। १४ ॥ 


ग्रव, शुद्धोपयोगकी प्राप्तिके बाद तत्काल ( अन्तर पड़े बिना ) ही होनेवाली 
शुद्ध श्रात्मस्वभाव ( केवलज्ञान ) प्राप्तिकी प्रशंसा करते हैं:-- 
गाया १४ 
अख्यार्थ:--[ यः ] जो [ उपयोगविशुद्धः ] उपयोग विशुद्ध ( शुद्धोपयोगी ) 





१ व्यादृत्त करके - हटाकर; रोककर; अलग करके । २. स्वरूपविश्रान्त - स्वरूपमें स्थिर हुआ। ३ 
निस्तरंग - तरंग रद्दित; चंचलता रद्दित; विकल्प रहित; शान्त। ४. प्रतपन द्ोना -- प्रतापान दोना, प्रकाशिक 
होना, देदीप्यमान होना । ५. समसुखदुःख - जिन्हें सुख और दुःख ( इश्टनिष्ट संयोग ) दोनों समान हैं। 


जैन शास्त्रमा ला ] - क्ञानतशइ-अश्ञापन -- १६ 


यो हि नाम चेतन्यपरिणामलक्षणेनोपयोगेन यथाश्क्ति विद्युद्धों भूत्वा बतेते स खलु 
प्रतिपदमुद्धियमानविशिष्टविशद्धि श्क्तिरदुग्रन्धितासंसा रबद्ध दद्तर मोहग्रंथित या त्यं तनिर्ति कार चेत न्‍्यो 
निरस्तममस्तज्ञानदर्श नावरणान्तरायतया निःप्रतिधविजुम्मितात्मशक्तिश् खयमेव भूतो झेयत्वमा- 
पतञ्नानामन्तमवाप्नोति | हह क़िलात्मा श्वानस्वभावों ड्वानं तु क्षेयमात्रं ततः समस्तक्षेयान्तवेर्तिज्ञान- 
स्वभावमात्मानमात्मा शुद्बोपयोगगप्रसतादादेवासादयति ।। १४ ॥ 


अथ शुद्धोपयोगजन्यस्प ध्रुद्धात्मस्वभावलाभस्प कारकान्तरनिरपेक्षतया5त्यन्तमात्मा- 
यत्तत्व॑ ब्ोतयति-- 











है [आत्मा ] वह आत्मा [ विगतातरणान्तरायमोहरजाः ] ज्ञानावरण, दर्शंनावरण 
अन्तराय और मोहरूप रजसे रहित [ स्यमेत्र भूतः ] स्वयमेव होता हुआा 
[ ब्ेयभूतानां ] ज्ञेयभूत पदार्थोके [ पार याति ] पारको प्राप्त होता है। 


टीऋकाः--जो ( आत्मा ) चेतन्य परिणामस्वरूप उपयोगके द्वारा यथाशक्ति 
विशुद्ध होकर वर्तता है, वह ( आत्मा ), जिसे पद पद पर ( प्रत्येक पर्यायमें ) 
"विशिष्ट विशुद्ध शक्ति प्रगट होती जाती है, ऐसा होनेसे, श्रनादि संसारसे बँधी 
हुई दृढ़तर मोहग्रन्थि छूट जानेसे भ्रत्यन्त निविकार चेतन्‍्यवाला और समस्त ज्ञानावरण, 
दर्शनावरण तथा अन्तरायके नष्ठ हो जानेसे निविध्न विकसित आत्मशक्तिवान 
स्वयमेव होता हुआ ज्ञेयताको प्राप्त ( पदार्थों ) के भ्रन्तको पा लेता है। 


यहाँ ( यह कहा है कि ) आत्मा ज्ञानस्वभाव है, और ज्ञान ज्ञेय प्रमाण है; 
इसलिये समस्त शेयोंके भीतर प्रवेशको प्राप्त (ज्ञाता) ज्ञान जिसका स्वभाव है ऐसे 
श्रात्माको आत्मा शुद्धोपयोगके ही प्रसादसे प्राप्त करता है | 


भावार्थ:-- शुद्धोपयोगी जीव प्रतिक्षण श्रत्यन्त शुद्धिको प्राप्त करता रहता है, 
ग्रौर इसप्रकार मोहका क्षय करके निविकार चेतनावान होकर बारहवें गुणस्थानके 
अन्तिम समयमें ज्ञानावरण, दशेनावरण और भ्रन्तरायका युगपद्‌ क्षय करके समस्त 
ज्ञेयोंको जाननेवाले कंवलज्ञानको प्राप्त करता है। इसप्रकार शुद्धोपयोगसे ही 
शुद्धात्मसस्वभावका लाभ होता है ॥ १५॥ 


प्रब, शुद्धोपपोगसे होनेवाली शुद्धात्मस्वभावकी प्राप्ति भ्रन्य कारकोंसे 





१. विशिष्ट - विशेष, असाधारण; खास । 


२० *  पषचनसार -«- [ भगवान भ्रीकुल्दकुल्द-फ दान 


तह सो लद्धसहावों सब्बरहू सब्वलोगपदिमहिदों । 
भूदों सममेवादा हवदि सयंभु त्ति णिह्दिट्रो ॥ १६ ॥ 
तथा स हब्धस्वमावः स्वाक्आः सवलोकपतिमह्वितः । 
भूतः स्वयमेवात्मा मवति स्वयम्भूरिति निर्दिष्ट: ॥ १६ ॥ 


अय॑ खल्वात्मा शुद्धोपयोगमाबनानुभावप्रत्यस्तमितसमस्तघातिकर्मतया सद्ुपलब्ध- 
शुद्धानन्तश्षक्तिचित्स्थमावः , शुद्धानन्तशक्तिज्ञायक स्वमावेन स्वतन्त्रत्वादगृद्ीत कर त्वाघिकारः, शुद्धा- 











निरपेक्ष ( स्वतंत्र ) होनेसे अत्यन्त श्रात्माधीन है ( लेशमात्र पराधीन नहीं है ) 
गह प्रगढ करते हैं:--- 


गाया १६ 


अन्वयाथः--[ तथा ] इसप्रकार [ सः आत्मा ] वह प्रात्मा [ लब्घस्वभावः ] 
स्वभावको प्राप्त [ सर्वज्ञः ] सर्वज्ञ [ सर्वलोकपतिमद्वितः ] ग्रौर सर्व ( तीन ) लोकके 
'झ्धिपतियोंसे पूजित [ स्रयमेव भूत) ) स्वयमेव हुआ होनेसे [ स्वयंभू! भवति ] 
स्वयंभू' है [ इति निर्दिष्ट! ] ऐसा जिनेन्द्रदेवने कहा है । 

टीकाः--शुद्ध उपयोगकी भावनाके प्रभावसे समस्त घातिकर्मोके नष्ट होनेसे 
जिसने शुद्ध अनन्तशक्तिवान चेतन्य स्वभावको प्राप्त किया है, ऐसा यह ( पूर्वोक्त ) 
ग्रात्मा--,(१) शुद्ध अनन्तशक्तियुक्त ज्ञायक स्वभावक कारण स्वतंत्र होनेसे जिसने 
करते वके अधिकारको ग्रहण किया है ऐसा, (२) शुद्ध भ्रनन्तशक्तियुक्त ज्ञानरूपसे 
परिणमित होनेके स्वभावक कारण स्वयं ही प्राप्य होनेसे ( स्वयं ही प्राप्त होता 
होनेसे ) कमत्वका अनुभव करता हुआ, ( ३ ) शुद्ध अनन्तशक्तियुक्त ज्ञानरूपसे 
परिणमित होनेके स्वभावसे स्वयं ही साधकतम ( उत्कृष्ट साधन ) होनेसे करणताको 
धारण करता हुआ, ( ४ ) शुद्ध अनन्तद्क्तियुक्त ज्ञानर्पसे परिणमित होनेके 
स्वभावक कारण स्वयं ही कर्म द्वारा समाश्नित होनेसे ( अर्थात्‌ कर्म स्वयंको ही 
देनेमें ग्राता होनेसे ) सम्प्रदानताकोी धारण करता हुआ, (५ ) शुद्ध अनन्तश क्तिमय 
जञानरूपस परिणमित होनेके समय पूर्वमें प्रवतेमान विकलज्ञानस्वभावका नाश होने 


१. सर्वलोकके अधिपति - तीनोंलोकके स्वामी-सुरेन्द्र, अछुरेन्द्र और चक्रवर्ति | २. विकलश्ञान -- 
अपूर्ण ( मति श्रुतादि ) ज्ञान । 


जैन शाखमाला ] -- झानतस्‍्व-प्रशापत -- २१ 


नन्‍्तशक्तिन्ञानविपरिणम नस्व॒भावेन प्राप्यत्वात्‌ कमत्वं कलयन्‌, शुद्धानन्तशक्तिह्ानविपरिणमन- 
स्वभावेन साधकतमत्वात करणत्वमनुबिश्राणः, शद्धानन्तश्क्तिज्ञानविषरिणमनस्वमावेन कर्मणा 
समाभ्रियमाणत्वात्‌ संप्रदानत्वंदधानः, शुद्धानन्तशक्तिक्षानविपरिणमनसमये पूर्षप्रवृतविकलब्ञान- 
स्वमावापगमे5पि सहजब्ञानस्वभावेन धुवस्वालम्बनादपादानल्वप्रुपाददानः, श॒द्धानन्तश्षक्तिज्ञानविप- 





पर भी सहज ज्ञानस्वभावसे स्वयं ही श्रुवताका श्रवलम्बन करनेसे अपादानताको 
घारण करता हु, श्रौर (६ ) शुद्ध अनन्तशक्तियुक्त ज्ञानरूपसे परिणमित होनेके 
स्वभावका स्वयं ही झ्राधार होनेसे अधिकरणताको भ्रात्मसात्‌ करता हुआ-( इसप्रकार ) 
स्वयमेव छह कारकरूप होनेसे भ्रथवा उत्पत्ति श्रपेक्षासे 'द्रव्य-भावभेदसे भिन्न 
घातिकर्मोंको दूर करके स्वयमेव श्राविभू त होनेसे 'स्वयंभू” कहलाता है। 


यहाँ यह कहा गया है कि--निरचयसे परके साथ आत्माका कारकताका 
सम्बन्ध नहीं है, कि जिससे शुद्धात्मस्वभावकी प्राप्तिके लिये सामग्री ( बाह्य साधन ) 
ढुँढनेकी व्यग्रतासे जीव ( व्यर्थ ही ) परतंत्र होते हैं । 


भावार्थ/--कर्ता, कर्म, करण, सम्प्रदान, श्रपादान, और भ्धिकरण नामक 
छह कारक हैं । जो स्वतंत्रतया-स्वाधीनतासे करता है वह ॒कर्त्ता है; कर्त्ता जिसे 
प्राप्त करता है बह कम है; साधकतम अर्थात्‌ उत्कृष्ट साधनको करण कहते हैं; कर्म 
जिसे दिया जाता है, अ्रथवा जिसके लिये किया जाता है वह सम्प्रदान है; जिसमेंसे 
कर्म किया जाता है, वह ध्रुववस्तु अपादान है, और जिसमें श्रर्थात्‌ जिसके आधारसे 
कर्म किया जाता है वह अधिकरण है। यह छह कारक व्यवहार और निश्चयके 
भेदसे दो प्रकारके हैं । जहाँ परके निमित्तसे का्यंकी सिद्धि कहलाती है वहाँ व्यवहार 
कारक हैं, और जहाँ अपने ही उपादान कारणसे कार्यकी सिद्धि कही जाती है वहाँ 
नि5चय कारक हैं । 


व्यवहार कारकोंको इसप्रकार घटित किया जाता है--कुम्हार कर्ता है; 
घड़ा कर्म है; दंड, चक्र, चीवर इत्यादि करण हैं; कुम्हार जल भरनेवालेके लिये 
घुडा बनाता है, इसलिये जल भरनेवाला सम्प्रदान है; टोकरीमेंसे मिट्टी लेकर घड़ा 





7४. « «३ द्रव्य-भावभेद्से भिन्न घातिकर्म - द्रव्य और भावके भेद्से घातिकर्म दो प्रकारके हैं, द्रव्यघाति- 
कम और भावधातिकर्म | 


श्र - प्रबचनसार -- [ भगवान भीकुम्दकुन्द-कट्ठा न 


रिणमनस्वभावस्याघार भूतत्वादघिकरणत्वमात्मसात्कुर्वाण:, स्वयमेव पटकारकीरूपेणोपजायमानः 

उत्पत्तिव्यपेक्षया द्रब्यभावमेद मिन्नधातिकर्माण्यपास्य स्वयमेवा विभृंतत्वाद्ा स्वयंभूरिति निर्दिश्यते । 
बनाता है, इसलिये टोकरी अपादान है, और प्ृथ्वीके श्राधार पर घड़ा बनाता है 
इसलिये पृथ्वी ग्रधिकरण है । यहाँ सभी कारक भिन्न भिन्न हैं। अन्य कर्ता है; 
ग्रन्य कर्म है; अन्य करण है; भ्रन्य सम्प्रदान; भ्रन्य भ्रपादान; अन्य ग्रधिकरण है । 
परमार्थतः कोई द्रव्य किसीका कर्त्ता-हर्ता नहीं हो सकता, इसलिये यह छहों 
व्यवहार कारक असत्य हैं। वे मात्र उपचरित असद्भूत व्यवहार नयसे कहे जाते 
हैं । निश्चयसे किसी द्रव्यका अन्य द्रव्यके साथ कारणताका सम्बन्ध है ही नहीं । 


निश्चय कारकोंको इसप्रकार घटित करते हैं--मिट्टी स्वतंत्रतया घटरूप 
कार्यको प्राप्त होती है इसलिये मिट्टी कर्ता है और घड़ा कर्म है। अथवा, घड़ा 
मिट्टीसे अभिन्न है इसलिये मिट्टी स्वयं ही कर्म है। श्रपने परिणमन स्वभावसे मिट्टीने 
घड़ा बनाया इसलिये मिट्टी स्वयं ही करण है। मिट्टीने घड़ारूप कर्म अपनेको ही 
दिया इसलिये मिट्टी स्वयं सम्प्रदान है । मिट्टीने अपनेमेंसे पिडरूप अवस्था नष्ट करके 
घट रूप कर्म किया और स्वयं ध्रुव बनी रही इसलिये वह स्वयं ही अपादान है । 
मिट्टीने अपने ही आ्राधारसे घड़ा बनाया इसलिये स्वयं ही भ्रधिकरण है। इसप्रकार 
निश्चयसे छहों कारक एक ही द्रव्यमें हैं। परमार्थतः एक द्रव्य दूसरेकी सहायता 
नहीं कर सकता और द्रव्य स्वयं ही, अपनेको, अपनेसे, अपने लिये, अपनेमेंसे, अपनेमें 
करता है इसलिये निश्चय छह कारक ही परम सत्य हैं । 


उपरोक्त प्रका रसे द्रव्य स्वयं ही अपनी अ्रनन्‍्त शक्तिरूप सम्पदासे परिपूर्ण 
है इसलिये स्वयं ही छह कारकरूप होकर अपना काये करनेके लिये समर्थ है, उसे 
बाह्य सामग्री कोई सहायता नहीं कर सकती । इसलिये केंवलज्ञान प्राप्तिके इच्छुक 
श्रात्माको बाह्य सामग्रीकी अ्रपेक्षा रखकर परतंत्र होना निरर्थक है | शुद्धोपयोगमें 
लीन प्रात्मा स्वयं ही छह कारकरूप होकर केवलज्ञान प्राप्त करता है। वह प्रात्मा 
स्वयं पअ्रनन्तशक्तिवान ज्ञायकस्वभावसे स्वतंत्र है इसलिये स्वयं ही कर्ता है; स्वयं 
प्रनन्तशक्तिवाले केवलज्नानको प्राप्त करनेसे केवलज्ञान कर्म है, भ्रथवा केवलजन्नानसे 
स्वयं अभिन्न होनेसे आत्मा स्वयं ही कर्म है; अपने अनन्त शक्तिवाले परिणमन 
स्वभावरूप उत्कृष्ट साधनसे केवलज्ञानकों प्रगट करता है, इसलिए झआरात्मा स्वयं ही 


जैन शायमाला ] -- झानतक्व-अक्षापल -« श्३्‌ 


अतो न मिश्वयतः परेण सहात्मनः कारकत्वसम्बन्धो5स्ति, यतः शुद्धास्मश्वमावलासाय सामग्री- 
मार्गणव्यब्रतया परतंत्रेभूयते || १९ ॥ 


अथ स्वायम्सुवस्यात्य शुद्धात्मस्वमावलामस्पात्यन्तमनपायित्व॑ कथ॑चिदुत्पादण्यय- 


प्रौष्पयुक्तत्त॑ चालोचयति--- 


भंगविहीणो ये. भवों संभवपरिवज्जिदों विणासों हि। 
विज्जदि तस्सेव पुणो ठिदिसंभवणाससमवायों ॥ १७ ॥ 


मजृविहीनथ भवः संमभवपरिवर्जितों बिनाशों हि। 
विद्यते तस्यैव पुनः स्थितिसंमवनाशसमवायः ।। १७ ।। 


करण है; अपनेको ही केवलज्ञान देता है, इसलिये झात्मा स्वयं ही सम्प्रदान है; 
अपनेमेंसे मति श्रुतादि श्रपूर्ण ज्ञान दूर करके केवलज्ञान प्रगट करता है इसलिये और 
स्वयं सहज ज्ञान स्वभावके द्वारा भ्रुव रहता है इसलिये स्वयं ही भ्रपादान है, अपनेमें 
ही प्रर्थात्‌ अपने ही आधारसे केवलज्ञान प्रगट करता है, इसलिये स्वयं ही ग्रधिकरण 
है । इसप्रकार स्वयं छह कारकरूप होता है, इसलिये वह स्वयंभू” कहलाता है। 
झ्रथवा, अनादिकालसे अश्रति दृढ़ बँधे हुए ( ज्ञानावरण, दर्शनावरण, मोहनीय और 
अंतरायरूप ) द्रव्य तथा भाव घातिकर्मोको नष्ट करके .स्वयमेव आविभूंत हुआ, 
ग्र्थात्‌ किसरोकी सहायताके बिना अपने आप ही स्वयं प्रगट हुआ इसलिये 'स्वयंभू! 
कहलाता है ॥ १६ ।। 


प्रब॒ इस स्वयंभूके शुद्धात्मस्वभावकी प्राप्तिक अत्यन्त अविनाशीपना श्रौर 
कर्थंचित्‌ (कोई प्रकारसे) उत्पाद-व्यय-धौव्ययुक्तताका विचार करते हैं:-- 


गाथा ७ 
अन्वयार्थ:-- [मेंगविहीनः च मवः] उसके ( शुद्धात्मस्वभावको प्राप्त आत्माक ) 
विनाश रहित उत्पाद है, भौर [ संभवपरिवर्जितः बिनाझः हि ] उत्पाद रहित विनाश है 
[ रस्‍्थ एवं पुनः ] उसके ही फिर [ स्थितिसंमवनाशसमवायः विद्यते ) भौव्य, उत्पाद 
झौर विनाशका समवाय ( एकत्रित समूह ) विद्यमान है । 


ने «- अभ्रवबचनसार -- [ भगवान ओकुन्चकुन्द-कहद्ान 


अस्य खन्‍्वात्मनः शुद्धोपयोगप्रसादात्‌ श॒द्धात्मस्वभावेन यो भवः स पुनस्तेन रूपेण 
प्रलयाभावाड़ ड्रविहीनः । यस्त्वशुद्धात्मस्वभावेन विनाशः स पुनरुत्यादाभावात्संभवपरिवर्ञितः । 
अतो5सस्‍्प सिद्धत्वेनानपायित्वम्‌ | एबमपि स्थितिसंमवनाशसमबायो5स्प ने विप्रतिषिष्यते, 
मदर दितोत्पादेन संभववर्जितविनाशेन तद्द्॒याघारभूतद्रव्येण च समवेतत्वात्‌ | १७ || 


अथोत्पादादित्रयं॑ सर्वद्रव्यसाधारणस्वेन शुद्धात्मनो उप्यवश्यंमाबीति विमाबयति-- 





टीका।--वास्तवमें इस ( शुद्धात्मस्वभावको प्राप्त ) आात्माके शुद्धोपयोगके 
प्रसादसे हुआ जो शुद्धात्मस्वभावसे ( शुद्धात्मस्वभावरूपसे ) उत्पाद है, वह पुनः: 
उसरूपसे प्रलयका श्रभाव होनेसे विनाश रहित है; और ( उस आत्माके शुद्धोपयोगके 
प्रसादसे हुआ ) जो अशुद्धात्मस्वभावसे विनाश है वह पुनः उत्पत्तिका अभाव होनेसे, 
उत्पाद रहित है। इससे ( यह कहा है कि ) उस आत्मार्क सिद्धरूपसे अविनाशीपन 
है । ऐसा होनेपर भी उस आत्माके उत्पाद, व्यय और पफ्रौव्यका समवाय विरोधको 
प्राप्त नहीं होता, क्योंकि वह विनाश रहित उत्पादक साथ, उत्पाद रहित विनाश 
साथ और उन दोनोंके आधारभूत द्रव्यकें साथ समवेत ( तन्मयतासे युक्त- 


एकमेक ) है । 


भावाथे;--स्वयंभू सर्वज भगवानके जो शुद्धात्म स्वभाव उत्पन्न हुभ्ना वह 
कभी नष्ट नहीं होता, इसलिये उनके विनाशरहित उत्पाद है; और श्रनादि श्रविद्या 
जनित विभाव परिणाम एक बार सर्वथा नाशको प्राप्त होनेके बाद फिर कभी 
उत्पन्न नहीं होते, इसलिये उनके उत्पाद रहित विनाश है । इसप्रकार यहाँ यह कहा 
है कि वे सिद्धरूपसे अविनाशी हैं । इसप्रकार अविनाशी होनेपर भी वे उत्पाद, व्यय 
ध्रौव्ययुक्त हैं; क्‍योंकि शुद्ध पर्यायकी अपेक्षासे उनके उत्पाद है, अशुद्ध पर्यायकी 
अपेक्षासे व्यय है और उन दोनोंके आधारभूत आत्मत्वकी अपेक्षा्स ध्रौव्य है ॥१७॥॥ 


ग्रब, उत्पाद आदि तीनों ( उत्पाद, व्यय और पश्रौव्य ) सब द्रव्योंके 
साधारण है इसलिये शुद्धआत्मा ( केवली भगवान और सिद्ध भगवान )के भी 
ग्रवश्यम्भावी है, यह व्यक्त करते हैं:-- ह 





१. अवश्यम्भावी -- जरूर होनेबाला; अपरिहयार्य्य। 


ब्रेमशासमाला |], +« शानितस्‍्वकप्रज्ञापत ७ ५४ 


उप्पादों य विणासो विज्जदि सब्बस्स अद्ठजादस्स । 
पज्जाएण दु केंणवि अट्टो खलु होदि सब्भूदों ॥ १८ ७ 
उत्पादश विनाशो विधते सर्वेस्पाथंजातस्य । 
प्यायेण तु केनाप्यथं: खलु मवति सद्भृतः | १८ ॥ 


यथादि जात्यजाम्बूनदस्याड्दपर्यागेणोत्पत्तिदृष्टा । पूरवव्यवस्थितांगुलीयकादिपर्यायेण 
जू बिनाशः | पीततादिपर्यायरेण तूमयत्राप्युत्पचिषिनाझ्ावनासाइयतः ध्वत्वस्‌ । एयमसि- 


गाथा १८ 

अन्वयार्थ:--[ उत्पादः ] किसी पर्यायसे उत्पाद [ बिनाशः व ] और किसी 
पर्यायसे विनाश [ स्वस्थ ]) सर्व [ अर्थजातस्थ ] पदार्थमात्रके [ बि्ते ] होता है; 
[ करन अपि पर्यायेण तु ] और किसी पर्यायसे [ अर्थः ] पदार्थ [ सदृभूतः खलु भव्ति ] 
वास्तवमें ध्रुव है । 

टीकाः--जंसे उत्तम स्वर्णकी बाजूबन्दरूप पर्यायसे उत्पत्ति दिखाई देती है, 
पूर्व भ्रवस्थारूपसे वर्तनेवाली अ्रगूठी इत्यादिक पर्यायसे विनाश देखा जाता है, और 
पीलापन इत्यादि पर्यायसे दोनोंमें ( बाजूबन्द और अंगूठीमें ) उत्पत्ति-विनाशको प्राप्त 
न होनेसे प्रौव्यत्व दिखाई देता हे। इसप्रकार सर्वे द्रव्योंके किसी पर्याय उत्पाद, 
किसी पर्यायसे विनाश और किसी पर्यायसे ध्रौव्य होता हे, ऐसा जानना चाहिये। 
इससे (यह कहा गया है कि ) शुद्ध झ्रात्माके भी द्रव्यका लक्षणभूत उत्पाद, व्यय, 
ध्रौव्यरूप अस्तित्व अ्वश्यम्भावी है । 


.भ ट 
भावाथ!--द्रव्यका लक्षण श्रस्तित्व हें, और अस्तित्व उत्पाद-व्यय-प्रौव्यरूप 
है । इसलिये किसी पर्यायसे उत्पाद, किसी पर्यायसे विनाश और किसी पर्यायसे 
ध्रौव्यत्व प्रत्येक पदार्थके होता है । 


प्रश्नौ--द्रव्यका अ्रस्तित्व उत्पादादिक तीनोंसे क्‍यों कहा हैं ? एकमात्र 
भ्रौव्यसे ही कहना चाहिये, क्योंकि जो ध्रुव रहता है वह सदा बना रह सकता है ? 


उच्तरः--यदि पदार्थ ध्रुव ही हो तो मिट्टी सोना दूध इत्यादि समस्त पदार्थ 

एक ही सामान्य भ्राकारसे रहना चाहिये; और घड़ा, कुंडल, दही इत्यादि भेद कभी 

न होना चाहिये । क्ल्तु ऐसा नहीं होता, भ्र्थात्‌ भेद तो भरवंइ्य दिखाई देते हैं। 
४ 


२६ «« प्रवचनसार «+ [ भगवान भ्रोकुस्दकुस्त-कहान 


लद्गज्याणां केनवित्पर्यायेणोत्पाद! केमचिद्विनाश) केनचिद्धौव्यमित्यव्ोद्धव्यम । भत! शुद्दाः 
त्मनो 5प्युत्पादादिश्रयरूप॑ द्रव्यलक्षणभूतमस्तिख्मवश्येभावि ॥ है८ ।॥। 


अथास्यात्मनः शुद्धोपयोगालुभावार्स्वयं शुवी भूतस्प कथमिन्द्रिवेविना ज्ञानानन्दाविति 
संदेहम्ुदस्पति-- 
पक्खीणधादिकम्मो अणंतवरवीरिओो अधिकतेजो । 
जादो अदिंदिओो सो णाएं सोक्खं च परिणमदि ॥ १६ ॥ 
प्रक्ीणघातिकर्मा अनन्तवरवीयों 5घिकतेजाः | 
जातो5तीन्द्रियः स ज्ञानं सौरू्यं व परिणमति ॥ १९ ॥ 
इसलिये पदार्थ सर्वथा ध्रुव न रहकर किसी पर्यायसे उत्पन्न और किसी पर्यायसे नष्ट 
भी होते हैं। यदि ऐसा न माना जाये तो संसारका ही लोप हो जाये। 


इसप्रकार प्रत्येक द्रव्य उत्पाद, व्यय ध्रौव्यमय है, इसलिये मुक्त आझ्रात्माके भी 
उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य श्रवश्य होते हैं। यदि स्थूलतासे देखा जाये तो सिद्ध पर्यायका 
उत्पाद और संसार पर्यायका व्यय हुआ, तथा आत्मत्व ध्रुव बना रहा । इस भअपेक्षासे 
मुक्त आत्माके भी उत्पाद, व्यय, श्रौव्य होता है। ग्रथवा मुक्त आत्माका ज्ञान ज्ञेय 
पदार्थोके श्राकाररूप हुआ करता है, इसलिये समस्त ज्ञेय पदार्थोमें जिस जिस प्रकारसे 
उत्पादादिक होता है उस उस प्रकारसे ज्ञानमें उत्पादादिक होता रहता है, इसलिये 
मुक्त आत्माके समय समय पर उत्पाद, व्यय, श्रौव्य होता है। अभ्रथवा, अधिक 
सृक्ष्मतासे देखा जाये तो अगुरुलघुगुणमें होनेवाली पटगुनी हानि वृद्धिके कारण मुक्त 
आत्मामें समय समयपर उत्पाद, व्यय, श्रौव्य वतंता है। यहाँ जैसे सिद्धभगवानके 
उत्पादादि कहे हैं उसीप्रकार केवली भगवानके भी यथायोग्य समझे लेना 
चाहिये ।। १८ ।। 


भ्रब, शुद्धोपयोगके प्रभावसे स्वयंभू हो चुके इस (पूर्वोक्त) भात्माके इन्द्रियोंके 
बिना ज्ञान भौर भ्रानन्द कंसे होता है ? इस संदेहका निवारण करते हैं:--- 
गाथा १९ । 
अन्वयार्थ:--[ प्रश्षीणघातिकर्मा ] जिसके घातिकर्म क्षय हो चुके हैं; [ बती- 
न्द्रियः जातः ] जो अतीन्द्रिय होगया है, [ अनन्तवरबीर्यः ] भ्रनन्‍्त जिसका उत्तम 


लेन शाखमाला ] -- ज्ञानतस्य-प्रश्ञापन «- २ 


अय॑ रूण्यात्मा शुद्धोपयोगसामर्थ्यात्‌ प्रक्षणघातिकर्मा, क्षायोपशमिकश्नानदर्शना- 
संपक्तत्वादतीन्द्रियों भूतः सब्निखिलान्तरायक्षयादनन्तवरदीय:, ऋर्स्नज्ञानदशनावरणप्रल्याद- 
घिककेवलज्ञानदश ना मिधानतेजाः, समस्तमोहनीयाभावाद त्यन्तनिर्विकार शुद्ध चैतन्यस्वमावमात्मान- 
मासादयन्‌ स्वयमेव स्वपरप्रकाशकत्वलक्षणं ज्ञानमनाकुलत्वलक्षणं सौख्यं च भृत्वा परिणमते । 
एवमात्मनों ड्वानानन्दौ स्वमाव एवं । स्वभावस्य तु॒परानपेक्षत्वादिन्द्रियेिनाप्यात्मनो ह्ाना- 
नन्‍्दी संमबतः ॥ १९ ।। 

अथातीन्द्रिययादेव श॒द्धात्मनः शारीरं सुखदूःखं नास्तीति विभावयति--- 





वीये है, भौर [ अधिकतेजाः ] अधिक जिसका ( केवलज्ञान और केवलदर्शनरूप ) 
तेज है [सः ] वह (स्वयंभू श्रात्मा ) [ ब्वानं सौर्यं व] ज्ञान भौर सुखरूप 
[ परिणमति ] परिणमल करता है। 

टीकाः--शुद्धोपयोगके सामथ्यंसे जिसके घातिकर्म क्षयको प्राप्त हुए हैं, 
क्षायोपशमिक ज्ञान-दर्शनके साथ असंपृक्‍त ( संपर्क रहित ) होनेसे जो श्रतीन्द्रिय 
होगया है, समस्त अन्तरायका क्षय होनेसे अ्ननन्त जिसका उत्तम वीये है, समस्त 
ज्ञानावरण और दर्शनावरणका प्रलय हो जानेसे अधिक जिसका केवलज्ञान और 
केवलदर्शन नामक तेज है, ऐसा यह ( स्वयंभू ) झ्रात्मा समस्त मोहनीयके श्रभावके 
कारण श्रत्यंत निविकार घुद्ध चेतन्य स्वभाववाले आत्माका ( अत्यन्त निविकार शुद्ध 
चेतन्य जिसका स्वभाव है ऐसे-श्रात्माको ) अनुभव करता हुआ स्वयमेव स्वपर 
प्रकाशकता लक्षणज्ञान और अनाकुलता लक्षण सुख होकर परिणमित होता है। 
इसप्रकार आत्माका ज्ञान और गानन्द स्वभाव ही है। और स्वभाव परसे अनपेक्ष 
है इसलिये इन्द्रियोंके बिना भी आत्माके ज्ञान आनन्द होता है । 

भावाथेः--पआ्रात्माको ज्ञान और सुखरूप परिणमित होनेमें इन्द्रियादिक पर 
निर्मित्तोंकी आवश्यकता नहीं है; क्योंकि जिसका लक्षण श्रर्थात्‌ स्वरूप स्वपर 
प्रकाशकता है ऐसा ज्ञान और जिसका लक्षण अनाकुलता है ऐसा सुख आत्माका 
स्वभाव ही है ॥ १६ ॥ 

अरब भ्रतीन्द्रियताके कारण ही शुद्ध भात्माके ( केवली भगवानके ) शारीरिक 
सुख दु:ख नहीं है यह व्यक्त करते हैं:--- 





१. अधिक - रस्कष्ट; असाधारण; अत्यन्त | २. अनपेक्ष - स्वतंत्र; उदासीन; अपेक्षा रहित । 


श्हः ०० प्रवधनसार ««« [ भगवान भ्रोकुल्दकुल्द-कह्ान 


सोक्खं वा पुण दकक्‍्ख॑ केवलणाणिस्स णत्यि देहगदं । 
जम्हा अर्दिदियत्तं जादं तम्हा दु तं ऐयं ॥ २० ॥ 
सौख्यं वा पुनदे!खे केवलड्भानिनों नास्ति देहगतम्‌ । 
यस्मादतीन्द्रियत्व॑जात॑ तस्माच तज्देयम्‌ | २० ॥ 
यत एव श॒द्धात्मनो जातवेदस इव कालायसगोलोत्कूलितपुद्वलाशेषबिलासकन्पो नास्‍्ती- 
रिरियग्रामस्तत एवं घोरधनघातामिधातपरम्परास्थानीयं शरीरगतं सुखदुः्ख न स्थात्‌ ॥ २० || 


अथ ब्ञानस्वरूपप्रपश्भ' सौख्यस्वरूपप्रपश्ध॑च क्रमप्रवृत्तप्रबन्धदयेनामिदधाति | तत्र 
केवलिनो 5तीन्द्रियज्ञानपरिणतत्वात्सब प्रत्यक्ष मबतीति विभावयति-- 





गाथा २० 


अन्वयाथ:--[ केवलश्ञानिनः ] केवलज्ञानीके [ देहगतं ] दशरीरसम्बन्धी 
[ सौरूयं ] सुख [वा पुनः दुःख ]या दुःख [ नास्ति ] नहीं है, [ यस्मात्‌ ]) क्‍योंकि 
[ अतीन्द्रियल्वंजातं ] अतीन्द्रियता उत्पन्न हुई है [ तस्मात्‌ तु तद ब्लेयम्‌ ] इसलिये ऐसा 
जानना चाहिये । 


टीकाः--जंसे अ्रग्निको लोहेके तप्त पुदूगलोंका समस्त विलास नहीं है 
( अर्थात्‌ अग्नि लोहेके गोलेके पुदूगलोंके विलाससे-उनकी क़्ियासे भिन्न है ) 
उसीप्रकार शुद्ध आत्माके ( श्र्थात्‌ केवलज्ञानी भगवानके ) इन्द्रिय-समूह नहीं है; 
इसीलिये जेसे अग्निको घनके घोर आधघातोंकी परम्परा नहीं है ( लोहेके गोलेके 
संसर्गंका अभाव होने पर घनके लगातार आघातोंकी भयंकर मार अग्निपर नहीं 
पड़ती ) इसीप्रकार शुद्ध झ्रात्माके शरीर सम्बन्धी सुख दुःख नहीं हैं । 


भावार्थ:--केवली भगवानके शरीर सम्बन्धी क्षुधादिजन्य दुःख या 
भोजनादिकी प्राप्तिका सुख नहीं होता इसलिये उनके कवलाहार नहीं होता ॥ २० ॥ 


श्रब, ज्ञानके स्वरूपका विस्तार श्रौर सुखके स्वरूपका विस्तार कक्ष: 
प्रवतेमान दो अधिकारोंके द्वारा कहते हैं। इनमेंसे ( पहले ) झ्तीन्द्रिय शञानकृप 
परिणमित होनेसे केवली भगवानके सब प्रत्यक्ष है यह प्रगट करते हैं:--- 


जैम शास्रमाला ] -- झानतस्व-पक्षापन -+- २६ 


परिणमदों खलु णाएं पचक्खा सब्वदव्वपज्जाया । 

सो ऐेव ते विजाणदि उग्गहपुव्वाहिं किरियाहिं॥ २१ ॥ 
परिणममानस्य खलु ज्ञान प्रत्यक्षाः सर्वद्रव्यपर्यायाः । 
से नेव तान विज्ञानात्यवग्रहपूर्वा मि! क्रियामिः | २१ ॥ 


यतो न खल्विन्द्रियाण्यालम्ब्यावग्रदेदवायपूबंकप्रक्र मेण केवही विजानाति, स्वयमेव 
समस्तावरणक्षयक्षण एवानानन्ताहेतुकासाधारणभृतश्ञानस्वभावमेव कारणत्वेनोपादाय तदुपरि 
प्रविकसत्केवलड्ञानोपयोगीभूय विपरिणमते, ततो5स्पाक्रमसमाक्रान्तसमस्तद्ब्यत्ेत्रकालभावतया 
समक्षसंवेदनालम्बनभूताः सर्वेद्रब्यपर्यायाः प्रत्यक्षा एवं मवन्ति | २१ )॥। 


गाथा २१ 
अन्वयार्थ:---[ खलु ] वास्तवमें [ ज्ञानं परिणममानस्य ] ज्ञानरूपसे ( केवल- 
ज्ञानरूपसे ) परिणमित होते हुए केवली भगवानके [ सबेद्रव्यपर्यायाः ] सर्व द्रव्य-पर्यायें 
[ प्रत्यक्षा: ] प्रत्यक्ष हैं [ सः ] वे [ तान्‌ ] उन्हें [ अवग्रहपूर्वाभिः क्रियामिः ] अवग्रहादि 
क्रिया्नोंसे [ नेब विज्ञानाति ] नहीं जानते । 


टीकाः--केवली भगवान इन्द्रियोंके आलम्बनसे अवग्रह-ईहा-पभ्रवाय पूर्वक 
क्रमसे नहीं जानते, ( किन्तु ) स्वयमेव समस्त आावरणक क्षयके क्षण ही, भ्रनादि 
अनन्त, अहेतुक और असाधारण ज्ञानस्वभावकों ही कारणरूपसे ग्रहण करनेसे तत्काल 
ही प्रगट होनेवाले कंवलज्ञानोपयोगरूप होकर परिणमित होते हैं; इसलिये उनके 
समस्त द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावका अ्क्रमिक ग्रहण होनेसे समक्ष संवेदनकी ( प्रत्यक्ष 
ज्ञानकी ) श्रालम्बनभूत समस्त द्र॒व्य-पर्यायें प्रत्यक्ष ही हैं । 


भावार्थ :--जिसका न आदि है और न ग्रंत है, तथा जिसका कोई कारण 
नहीं भ्रौर जो भ्रन्य किसी द्रव्यमें नहीं है, ऐसे ज्ञान स्वभावकों ही उपादेय करके, 
केवलज्ञानकी उत्पत्तिके बीजभूत शुक्लध्यान नामक स्वसंवेदन ज्ञानरूपसे जब पात्मा 
परिणमित होता है तब उसके निमित्तसे सर्वे घातिकर्मोका क्षय हो जाता है, और 
उस क्षय होनेके समय ही आत्मा स्वयमेव केवलज्ञानरूप परिणमित होने लगता है । 
वे केवलज्ञानी भगवान क्षायोपद्षामिक ज्ञानवाले जीवोंकी भाँति अवग्नह-ईहा-अवाय 
झग्रौर धारणारूप क्रमसे नहीं जानते, किन्तु स्व द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावकों युगपत्‌ 
जानते हैं। इसप्रकार उनके सब कुछ प्रत्यक्ष होता है ।। २१ ॥ 


घ७० -- भ्वचनसार «“«- ([ भगवान भीकुर्द्कुम्दू-कद्दान 
अथास्य भगवतो5ठीन्द्रियज्ञानपरिणतत्वादेव न किंचित्परोक्ष भवतीत्यमिग्रैति--- 


णत्यि परोक्‍खे किंचि वि समंत सब्वक्खगुणसमिद्धस्स । 

अक्खातीदस्स सदा सयमेव हि णाणजादस्स ॥ २२ ॥ 
नास्ति परोक्ष किचिदपि समन्ततः सर्वाश्गुणसमृद्धस्य | 
अक्षातीतस्य सदा स्थयमेव दि ब्लानजातस्य ।। २२ | 


अस्य खलु मगवतः समस्तावरणक्षयक्षण एवं सांसारिकपरिच्लिपिनिष्पत्िबलाधान- 
(0 
हेतुभतानि प्रतिनियतविषयग्र|दीण्यक्षाणि तैरतीतस्प, स्पशरसगन्धवर्णशब्दपरिच्छेदरूपे: समरसतया 


ग्रब, भ्रतीन्द्रिय ज्ञानरूप परिणमित होनेसे ही भगवानके कुछ भी परोक्ष नहीं 
है, ऐसा भ्रभिप्राय प्रगट करते हैं:-- 


माभा 


अन्वयार्थ :--[ सदा अक्षातीतस्थ ] जो सदा इन्द्रियातीत हैं, [समन्ततः सर्वाक्षणुण- 
समृद्वस्य ] जो सर्वे ओरसे ( सर्व आत्मप्रदेशोंसे ) सर्व इन्द्रिय गुणोंसे समद्ध हैं 
[ स्वयमेव हि ज्ञानजातस्प ] और जो स्वयमेव ज्ञानरूप हुए है उन (केवली भगवान) को 
[ फिंचित्‌ अपि ] कुछ भी [ परोक्ष नास्ति ) परोक्ष नहीं है । 


टीका;-- समस्त आवरणके क्षयके क्षण ही जो (भगवान) सांसारिक ज्ञानको 
उत्पन्न करनेके बलको कार्यरूप देनेमें हेतुभूत अपने अपने निश्चित विपयोंको ग्रहण 
करनेवाली इन्द्रियोंस अतीत हुए हैं, जो स्पर्श, रस, गंध, वर्ण और शब्दके ज्ञानरूप 
सर्व-इन्द्रिय ग्रुणोंके द्वारा सर्वे ओरसे समरसरूपसे समृद्ध हैं (अर्थात्‌ जो भगवान 
स्पर्श, रस, गंध, वर्ण तथा शब्दकों सर्व आत्मप्रदेशोंसि समानरूपसे जानते हैं ) और 
जो स्वयमेव समस्तरूपसे स्वपरके प्रकाश करनेमें समर्थ अविनाशी लोकोत्तर ज्ञानरूप 
हुए हैं, ऐसे इन ( केवली ) भगवानको समस्त द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावका अक्रमिक 
ग्रहण होनेसे कुछ भी परोक्ष नहीं है । 


भावार्थ :--इन्द्रियोंका गुण, स्पर्शादिक एक एक गुणको ही जानना है, ज॑ंसे 
चक्षु इन्द्रियका गुण रूपको ही जानना है, भ्र्थात्‌ रूफफो ही जाननेमें निमित्त होना 
है। और इन्द्रिय ज्ञान क्रमिक है। केवली भगवान इन्द्रियोंके निमित्तके बिना समस्त 


हैन शास्तमाला ] -- ज्ञानतश्व-प्रश्ञापन -- १ 


समन्ततः सर्वेरेबेन्द्रियगुणे: सछृद्धवस्य, स्वथमेव सामस्स्येन स्वपरप्रकाशनश्षममनश्वर॑ लोकोत्तरह्ञान- 
ज्ञातस्प, अक्रमसमाक्रान्तशबरतद्रव्यत्षेत्रकालभावतया न किंचनापि परोक्षमेव स्पात्‌ ।। २२ || 


भगात्मनों ह्वानप्रमाणत्व॑ ज्ञानस्प स्बंगवत्व॑ं चोध्योतयति--- 


आदा णाणपमाणं णाणं ऐंयप्पमाणमुद्दिद् । 
एंय॑ लोयालोयं तम्हा णाएं तु सब्वगयं ॥ २३॥ 
आत्मा ब्वानप्रमाणं ज्ञानं ब्रेयप्रमाणप्हिष्टम । 
जैयं लोकालोक॑ तस्माज्ञानं तु स्वगतम्‌ | २३ || 
आत्मा हि 'समगुणपर्याय॑ द्रव्यम! इति बचनात्‌ ज्ञानेन सह दीनाधिकत्वरद्दितत्वेन 
परिणत॒त्वाचत्परिमाण:, ब्वानं तु ब्लेयनिष्ठत्यादाह्मनिष्टद्दनवस्तत्परिमाणं; बेय तु लोकालोक 


आत्म प्रदेशोंस स्पर्शादि सर्व विषयोंको जानते हैं, श्रौर जो समस्तरूपसे स्व-पर प्रकाशक 
है ऐसे लोकोत्तर ज्ञानरूप ( लौकिक ज्ञानसे भिन्न केवलज्ञानरूप ) स्वयमेव परिणमित 
हुआ करते हैं; इसलिये समस्त द्रव्य क्षेत्र काल और भावको अवग्रहादि क्रम रहित 
जानते हैं इसलिये केवली भगवानके कुछ भी परोक्ष नहीं है ॥| २२ ॥ 


अब, आत्माका ज्ञानप्रमाणपना और ज्ञानका स्वंगतपना उद्योत करते हैं:-- 


भाथा २३ 
अन्वया्थ:--[ आत्मा ] आ्रात्मा [ ब्रानप्रमाणं ] ज्ञान प्रमाण है| ज्ञानं ] ज्ञान 
[ ब्लेपप्रभाणं ] ज्ञेय प्रमाण [ उद्दिष्ट ] कहा गया है [ ज्लेयं लोकालोक॑ ] जेय लोकालोक 
है [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ ज्ञानं तु ] ज्ञान [ सबंगतं ] सर्वंगत--सर्व व्यापक है। 
टीका! समगुणपर्यायंद्रव्यं/ ( गुण-पर्यायें श्र्थात्‌ युगपद्‌ सर्वगुण और पर्यायें 
ही द्रव्य है ) इस वचनके अनुसार आत्मा ज्ञानसे हीनाधिकता रहित रूपसे परिणमित 
होता है इसलिये ज्ञानप्रमाण है, और ज्ञान 'जेयनिष्ठ होनेसे, दाह्मनिष्ठ- दहनकी 





१. क्षेयनिप्ठ - श्षेयोंका अवलम्धन करनेवाला; ज्ञेयोंमें तत्पर | २. दहन -- जलाना; भग्नि। 


श्र >> प्रवचमसार -- [ भगवान भौकुम्दकुस्द-कहदान 


विभागविमक्तानन्तपर्यायमालिकालीदस्वरूपस्‌चिता बिच्छेदोपदर्शितभौव्या पद़दृण्यी सबमिति 
यावत्‌ । ततो निःशेषावरणक्षयक्षण एवं लोकालोकविभागविभक्तसमस्तवस्त्वाकारपारध्॒पगम्प 
तथैवाप्रच्युतत्वेन व्यवस्थितत्वात्‌ ज्ञानं सवेगतम्‌ ॥ २३ ॥ 


अथात्मनो श्ञानप्रमाणत्वानभ्युपगमे हो पक्षावुपन्यस्प दूषयति--- 


णाणप्पमाणमादा ण हवदि जस्सेह तस्स मो आदा । 
हीणो वा अहिद्यो वा णाणादों हवदि धुवमेव ॥ २४ ॥ 
हीणों जदि सो आदा तराणाणमचेदर्श ण जाणादि । 
अटहिश्ो वा णाणादों णाणेण विणा कहँ णादि ॥२५॥ जुगलं। 
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भाँति ज्ञेय प्रमाण है। ज्ञेगय तो लोक और झअलोकके विभागसे "विभकत, अनन्त 
पर्यायमालासे आलिगित स्वरूपसे सूचित ( प्रगठ, ज्ञान ), नाशवान दिखाई देता हुआा 
भी ध्रुव ऐसा पद्द्रव्य समूह, अर्थात्‌ सब कुछ है । ( ज्ञेय छहों द्रव्योंका समूह अर्थात्‌ 
सब कुछ है ) इसलिये नि:-शेष आवरणके क्षयके समय ही लोक और अलोकके 
विभागसे विभक्‍त समस्त वस्तुओंके आकारोंके पारको प्राप्त करके इसीप्रकार 
अ्रच्युतरूपसे रहता है, इसलिये ज्ञान सर्वंगत है । 


भावार्थ :-- गुण-पर्यायोंसे द्रव्य भ्रतन्‍्य है, इसलिये ग्रात्मा ज्ञानसे हीनाधिक न 
होनेसे ज्ञान जितना ही है; और जैसे दाह्य ( जलने योग्य पदार्थ )क अवलम्बन 
करनेवाला दहन दाह्यके बराबर ही है, उसीप्रकार ज्ञेयका अ्वलम्बन करनेवाला ज्ञान 
ज्ञेयके बराबर ही है। ज्ञेय तो समस्त लोकालोक गअर्थात्‌ सब ही है। इसलिये सर्व 
आवरणका क्षय होते ही ( ज्ञान ) सबको जानता है और फिर कभी भी सबके 
जाननेसे च्युत नहीं होता इसलिये ज्ञान सर्वव्यापक है ॥। २३ ॥ 


अब, आत्माकों ज्ञान प्रमाण न माननेमें दो पक्ष उपस्थित करके दोष 
बतलाते हैं:-- 





१. विभक्त 5 विभागवाला । ( षटद्रव्योंके समु_में लोक-अलोकरूप दो विभाग हैं )।२. अनम्त 
पर्यायें द्रज्यकों आलिगित करती हैं ( द्रब्यमें द।ती हैं ) ऐसे स्वरूपयाला प्रत्येक द्रव्य ज्ञात द्वोता है । 


जैल शाखमाला लक >महल्यापत कक ३३ 
झ्ानप्रमाणमात्मा न भवति यस्येह तस्थ स मात्मा । 
ह्वीनो वा अधिको वा ज्ानाडुवति भ्रुवमेव | २४ ॥ 
हीनो यदि स आत्मा तत्‌ ब्लानमचेतनं न जानाति | 
अधिको वा ज्ञानात्‌ हनेन विना कथ्थ जानाति || २५४ || युगलम । 
यदि खल्वयमात्मा हीनो ज्ञानादित्यभ्युपगम्यते, तदात्मनों 5तिरिच्यमानंद्ञानं स्वाश्रय- 
भृतबेतनद्रब्धसमवायामावादसेतन मबद्॒पादिगुणकल्पतामापन्न न जानाति । यदि पुनर्ज्ञानादधिक 


गाथा २४-२४ 





हे निकलममगनक-कक-नननानीन मन-कलग नजारा उनपनानीप लकी बिन जनमनननन- + ता या: ।ा + च नी अजिजननिनाभत + ७०७००. 


अन्वयार्थ:--[ हह ] इस जगतमें [ यस्‍्य ] जिसके मतमें [ आत्मा ] आत्मा 
[ ब्ानप्रमाणं ] ज्ञान प्रमाण [ न भव्रति ] नहीं है [ तस्य ] उसके मतमें [ सः आत्मा ] 
वह आत्मा [ ध्रुवम्‌ एवं ] अवश्य [ बज्ञानात्‌ हीनः वा ] ज्ञानसे हीन [ अधिकः वा भवति ] 
ग्रथवा अधिक होना चाहिये । 


[ यदि यदि [ सः आत्मा ] वह आत्मा [ हीन। ] ज्ञाससे हीन हो [ तद ] 
तो वह [ ब्वानं ] ज्ञान [ अचेतनं ] भ्रवेतन होनेसे [न जानाति ] नहीं जानेगा, 
[ श्ानात्‌ अधिकः वा ] और यदि (ग्रात्मा ) ज्ञानससे अधिक हो तो ( वह आत्मा ) 
[ बानेन विना ] ज्ञानके बिना [ कथं जानाति ] कंसे जानेगा ? 


टीकाः--यदि यह स्वीकार किया जाये कि यह आत्मा ज्ञानसे हीन है, 
तो आत्मासे झ्रागे बढ़ जानेवाला ज्ञान ( आत्माक क्षेत्रस आगे बढ़कर उससे बाहर 
व्याप्त होनेवाला ज्ञान ) अपने आ्राश्रयभूत चेतन द्रव्यका समवाय ( सम्बन्ध ) न 
रहनेसे भ्रचेतन होता हुआ रूपादि गुण जेसा होनेसे नहीं जानेगा; और यदि ऐसा 
पक्ष स्वीकार किया जाये कि यह आत्मा ज्ञानसे अधिक है तो अ्रवश्य ही ( आत्मा ) 
ज्ञानसे झ्ागे बढ़ जानेसे ( ज्ञानके क्षेत्रसे बाहर व्याप्त होनेसे ) ज्ञानसे पृथक्‌ होता 
हुआ घटपटादि जेसा होनेसे ज्ञानके बिना नहीं जानेगा। इसलिये यह आत्मा ज्ञान 
प्रमाण ही मानना योग्य है । 


भावार्थ प्रात्माका क्षेत्र ज्ञानके क्षेत्रसे कम माना जाये तो प्रात्माके क्षेत्रसे 


बाहर वलेनेवाला ज्ञान चेतन द्रव्यके साथ सम्बन्ध न होनेसे अचेतन गुण जेसा ही 
४ 


३१४ -- प्रवचनसार «- [ भराबान श्रीकुत्दकुन्द-कहान 


इति पक्षः कक्षीक्रियते तदावश्यं ज्ञानादतिरिक्तत्वात्‌ एथर्भूतो मबन्‌ घटपटादिस्थानीयतामापश्ो 
ह्वानमन्तरेण न जानाति | ततो ज्ञानप्रमाण एवायमात्मास्युपगन्तव्यः || २४ | २५॥ 
अथात्मनो5पि ज्ञानवत्‌ सर्वगतर्त्व॑ न्यायायातममिनन्दति--- 


सब्वगदों जिणवसहों सब्बे वि य तग्गया जगदि अट्ा । 
णाएमयादों य जिणो विसयादों तस्स ते भणिया ॥ २६ ॥ 
सबंगतो जिनवृष्ठेभः सर्वेषपि च तद्भता जगत्यर्था: । 
प्वानमयत्वाच जिनो विपयत्वाचस्थ ते भणिताः ॥ २६ ॥। 


ज्वान॑ हि त्रिसमयावच्छिन्नस्वद्र्यपर्यायरूपव्यवस्थितविश्वज्ञेयाकारानाक्रामत्‌ स्वेगत- 
पुक्ते तथाभूतज्ञानमयी भूय व्यवस्थितत्वाड्गवानपि सवेगत एवं । एवं स्वेगतज्ञानविषयत्वात्सबें ईर्था 





होगा, इसलिये वह जाननेका काम नहीं कर सकेगा; जेसे कि वर्ण, गंध, रस इत्यादि 
अचेतनगुण जाननेका काम नहीं कर सकते । यदि आत्माका क्षेत्र ज्ञानके क्षेत्रसे अधिक 
माना जाये तो ज्ञानके क्षेत्रसे बाहर वर्तनेवाला ज्ञानशुन्यआ्रात्मा ज्ञाकके बिना जाननेका 
काम नहीं कर सकंगा; जंसे कि ज्ञानशून्य घट, पट इत्यादि पदार्थ जाननेका काम नहीं 
कर सकते। इसलिये ग्रात्मा न तो ज्ञानसे हीन है श्लौर न अधिक है, किन्तु ज्ञान 
जितना ही है । २४-२५ । 


अरब, ज्ञानकी भाँति आत्माका भी सर्वंगतत्व न्यायसिद्ध है, यह बतलाते हैं:--- 
गाया २६ 


अन्वयाथ:--[ जिनदृषमः ] जिनवर [ सर्बंगतः ]सव्वंगत है [च ] भोर 
[ जगति | जगतके [ सर्वे अपि अर्थाः ] सर्व पदार्थ [ तद्गताः ] जिनवरगत ( जिनवरमें 
प्राप्त ) हैं; [ जिनः ज्ञानमयत्वात्‌ ] क्योंकि जिन ज्ञानमय हैं [ च ] और [ ते ] वे सब 
3 के दे म | जञानके विषय हैं इसलिये [ तस्य ] जिनके विषय [ मरण्णिता; ] 
कहे गये हैं । 


टीकाः--ज्ञान त्रिकालके सर्वद्रव्य--पर्यायरूप प्रवर्तमान समस्त बेयाकारोंको 
पहुँच जानेसे ( जानता होनेसे ) सर्वंगत कहा गया है; और ऐसे ( संगत ) 
ज्ञानमय होकर रहनेसे भगवान भी सर्वंगत ही हैं। इसप्रकार सवव॑ पदार्थ भी सर्वंगत 


जैन शाज्षमाला ] -- ज्ञानतत्व-प्रज्ञापन -- । श्र 


अपि स्वगतज्ञानाब्यतिरिक्तस्य मगवतस्तस्थ ते विषया हति भणितत्वाक्षद्ता एवं मवन्ति । 

तत्र निययनयेनानाइलत्वलक्षणसौरूपसंवेदनत्वाधिष्ठानत्वावच्छिक्लात्मप्रमाणज्ञानस्वतस्वापरित्यागेन 

विश्वश्वेयाकाराननुपगम्यावबुध्यमानो 5पि ब्यवहारनयेन मगवान्‌ सर्वंगत इति व्यपदिश्यते । तथा 

नेमित्तिकमृतश्षेयाकारानात्मस्थानवलोक्य सर्बे5र्थास्तद्धता हत्युपचर्यन्ते, न च तेषां परमार्थ- 
तो5न्योन्यगमनमस्‍्ति, सर्वद्र्याणां स्वरूपनिष्ठव्वात्‌। अयय॑ क्रमो धाने5पि निश्वेय। ॥ २६ ॥ 





ज्ञानक विषय होनेसे सर्वंगतज्ञानसे भिन्न उन भगवानके वे विषय हैं, ऐसा ( शास्त्रमें ) 
कहा है; इसलिये सर्व पदार्थ भगवानगत ही, ( भ्रर्थात्‌ भगवानमें प्राप्त ) हैं । 


वहाँ ( ऐसा समभना कि ) निरचयनयसे झनाकुलता लक्षण सुखका जो 
संवेदन उस सुखसंवेदनर्क अधिष्ठानता जितना ही आत्मा है, और उस श्रात्माके 
बराबर ही ज्ञान स्वतत््व है। उस निज-स्वरूप आत्मप्रमाण ज्ञानको छोड़े बिना 
समस्त 'जशेयाकारोंके निकट गये बिना, भगवान (सर्व पदार्थोंको ) जानते हैं। 
निशचयनयसे ऐसा होनेपर भी व्यवहारनयसे यह कहा जाता है कि भगवान सर्वंगत 
हैं। श्रौर नेमित्तिकभूत ज्ञेयाकारोंकों झ्रात्मस्थ ( आ्रात्मामें रहे हुए ) देखकर 
उपचारसे ऐसा कहा जाता है कि सर्व पदार्थ आझात्मगत हैं; परन्तु परमार्थंतः 
उनका एक दूसरेमें गमन नहीं होता, क्‍योंकि सवे द्रव्य स्वरूपनिष्ठ ( ग्रथत्‌ अपने 
अ्रपने स्वरूपमें निश्चल अवस्थित ) हैं । 

यही क्रम ज्ञानमें भी निश्चित करना चाहिये ( श्रर्थात्‌ आत्मा और क्षैयोंके 
सम्बन्धमें निडचयव्यवहारसे कहा गया है, उसीप्रकार ज्ञान श्ौर ज्ञेयोंके सम्बन्धमें भी 
समभना चाहिये ) ॥ २६ ॥ 





१. अधिष्ठान आधार, रहनेका स्थान । ( आत्मा सुखसंवेदनका आधार है। जिलनेमें सुखका वेदन 
होता है, उतना ही आत्मा है। ) २. ज्ञेयाकार -- पर पदार्थोंके द्रच्य-गुण-पर्याय, जो कि ज्ञेय हैं। ( यह 
शेयाकार परमार्थतः आत्मासे सबंधा भिन्न है। ) ३. नेमित्तिकभूत शेयाकार - क्ानमें होनेवाले ( ज्ञानकी 
अवस्थारूप ) श्षेयाकार | ( इन क्षेयाकारोंको ज्ञानाकार भी कहा जाता है, क्योंकि ज्ञान इन झेयाकाररूप 
परिणमित होते हैं। यह शेयाकार नेमित्तिक हैं और पर पदार्थोंके द्रव्य गुण पर्याय उनके निमित्त हैं । इन 
झेयाकारोंको आत्मामें देखकर “समस्त परपदा्थ आत्मामे हैं! इसप्रकार उपचार किया जाता है।यह बात 
३१ वीं गायार्मे दर्पशका दृष्टान्त देकर समझाई गई है। ) 


३६ - अवधचनखार -- [ सगशान श्रोकु-दकुन्-कहदास 
अधथात्मब्ानयो रेकत्वान्यत्व॑ चिन्तय ति+- 

णाएं अप्प त्ति मदं वट़्दि णाणं विणा ए अप्पाएं। 

तम्हा णाएं अप्पा अप्पा णाएं व अणणं वा ॥ २७ ॥ 


+  एँ॑ ५ 
बनमात्मेति मतं बतते ज्ानं विना नात्मानम्‌ । 
तस्मात्‌ ज्ञानमात्मा आत्मा ज्ञानं वा अन्यद्वा | २७॥ 


यतः शेषसमस्तयेतनावेतनवस्तुसमवायसंबन्धनिरुत्सुकतया 5नाधथनन्तस्व॒माव सिद्ध सम- 
वायसंबन्धमेकमात्मानमा भिमुरूयेनावलम्ब्य प्रदृतत्वात्‌ त॑ बिना आत्मान॑ ज्ञानं न धारयति, ततो 
ज्वानमात्मेव स्यात्‌। आत्मा त्वनन्तर्माधिष्ठानत्वात्‌ ह्वानधर्मद्वारेण ज्ञानमन्यध्मंद्वारेणान्यद्पि 
स्थाद । #ि चानेफान्तो5त्र बलवान । एकान्तेन ब्वानमात्मेति ब्लानस्थाभावों5चेतनत्वमात्मनो 


.०.ज->++-८>-3न लिन नमी ---+ +०->ा3+-+७०५ न>नन नननानीतन + न ननननीनानीनीयनयी+िकनी-+ननन-न+न+ननननननयीयन-न- ीीीीनीन+-ऊऊ+न०+०० »ा-ल 





झब, ग्रात्मा और ज्ञानके एकत्व-प्रन्यत्वका विचार करते हैं:-- 
गाया २७ 


अन्वयार्थ:--[ ब्वानं आत्मा ] ज्ञान श्रात्मा है [ हति मतं ] ऐसा जिनदैवका 
मत है । [ आत्मानं बिना ] प्रात्माके बिना ( भ्रन्य किसी द्रव्यमें ) [ ज्वानं न बतेते ] 
ज्ञान नहीं होता, [ तस्मात ] इसलिये [ ज्ञान आत्मा ] ज्ञान श्ात्मा है; [ आत्मा ] 
और प्रात्मा [ ब्वानं वा ] ( ज्ञान गुण द्वारा ) ज्ञान है | भन्‍्यत्‌ वा ] भ्रथवा ( सुखादि 
अन्य गुण द्वारा ) श्रन्य है । 


टीकाः--क्योंकि शेष समस्त चेतन तथा श्रचेतन वस्तुओंके साथ 'समवाय- 
सम्बन्ध नहीं है, इसलिये जिसके साथ अनादि श्रनन्त स्वभावसिद्ध समवायसम्बन्ध है, 
ऐसे एक आत्माका अभ्रति निकटतया ( ग्रभिन्न प्रदेशरूपसे ) ग्रवलम्बन करके प्रवर्तमान 
होनेसे ज्ञान आात्माके बिना अपना भ्रस्तित्व नहीं रख सकता; इसलिये ज्ञान शब्रात्मा 
ही है । भ्रौर भ्रात्मा प्रनन्त धर्मोका प्रधिष्ठान ( भ्राधार ) है, इसलिये ज्ञानधर्मके द्वारा 
शान है श्रौर भ्रन्य धर्मके द्वारा भ्रन्य भी है । 





१. समवाय सम्बन्ध - जहाँ गुण होते हैं, वहाँ गुणी होता है, मौर जद्दों गुणी दोता है, वहाँ गुण 
दोते हैं । जहाँ गुण नहीं होते बहाँ गुणी नहीं होता और जहाँ गुणी नहीं होता वहाँ गुण नहीं होते,--इस 
प्रकार गुण-गुणीका अभिन्न प्रदेशरूप सम्बन्ध) तादात्म्य सम्बन्ध है | 


केत शाक्ामाला]..  _... - इसनत्तरव-प्रश्नापन «« १७ 


विशेषगुणामाबादमाबी वा स्थाह्‌ । सवंधात्मा ज्ञानंमिति निराश्रयत्वात्‌ ब्लानस्याभाव आत्मनः 
शेषपर्यायाभावस्तदविनाभाविनस्तस्याष्यमाव: स्पात्‌ ।। २७ ॥ 


अथ हानबैयपोः परस्परगर्न॑ प्रतिहन्ति-- 


णाणी णाणसहावों अट्टा ऐेयप्पगा हि णाणिस्स । 
रूवाणि व चकक्‍खूएं शेवारणोरणेसु वडट्र ति ॥ २८॥ 


इ्वानी ब्ञानस्वभावो5था हेयात्मका हि ह्ञानिनः । 
रूपाणीव चज्तुषोः नेवान्योन्येषु बतेन्ते || २८ ॥ 


झ्ौर फिर, इसके झ्तिरिक्त ( विशेष समभना कि ) यहाँ भप्रनेकान्‍न्त बलवान 
है । यदि यह माना जाये कि एकान्तसे ज्ञान श्रात्मा है तो, ( ज्ञानगुण भ्रात्मद्रव्य हो 
जानेसे ) ज्ञानका भ्रभाव हो जायेगा, श्रौर (ऐसा होनेसे ) श्रात्माके भ्रचेतनता 
श्राजायेगी, श्रथवा विशेषग्णका श्रभाव होनेसे श्रात्माका श्रभाव हो जायेगा। यदि 
यह माना जाये कि सर्वथा श्रात्मा ज्ञान है तो, ( आत्म द्रव्य एक ज्ञानगुणरूप हो 
जायेगा इसलिये, ज्ञानका कोई आ्राधा रभूत द्रव्य नहीं रहेगा भ्रत: ) निराश्रयताके कारण 
ज्ञानका श्रभाव हो जायेगा, अथवा ( श्रात्मद्रव्यके एक ज्ञानगरुणरूप हो जानेसे ) 
श्रात्माकी शेष पर्यायोंका ( सुख, वीर्यादि गुणोंका ) शभ्रभाव हो जायेगा, श्रौर उनके 
साथ ही अ्रविनाभावी सम्बन्धवाले आत्माका भी भश्रभाव हो जायेगा । ( क्‍योंकि सुख, 
वीर इत्यादि गुण न हों तो ग्रात्मा भी नहीं हो सकता )॥ २७ ॥ 


भ्रब, ज्ञान भ्रौर शेयके परस्पर गमनका निषेध करते हुए ( ज्ञान श्रौर शेय 
एक दूसरेमें प्रवेश नहीं करते ) कहते हैं किः--- 
गाथा २८ 
अन्वयाथेः--[ हानी ] भात्मा [ ज्ञानस्वभावः ] ज्ञान स्वभाव है [ अर्थाः दि ] 
झौर पदार्थ [ ब्वानिनः ] ग्रात्माके [ ब्ेयात्मकाः ] शेय स्वरूप हैं [ रूपाणि इब चछ्चुषोः ] 
जेसे कि रूप ( रूपी पदार्थ ) नेत्रोंका शेय होता है बसे ही। [ अस्योन्येषु | वे एक 
दूसरेमें [ न शव बर्तस्ते ] नहीं ब्तंते । 


श्् -- प्बचनसार ««- [ भगवान भीकुन्दकुन्द-कद्दानः 


जानी चार्भाथ स्व॒लक्षणभूतर्थक्त्वतो न मिथों वृत्तिमासादयन्ति किंतु तेपां श्रानशेय- 
समावसंबन्धसाधितमन्योन्यबृत्तिमात्रमस्ति चह्कुरूपतत्‌ । यथा हि चन्षप्रि तद्विषयभूत- 
रूपिद्रब्याणि च परस्परप्रवेशमन्तरेणापि श्ेयाकारग्रहणसमर्पंणप्रवणान्येवमात्मा 5 ्थाधान्योन्यबूत्ति- 
मन्तरेणापि विश्वश्षेयाकारग्र हणसमर्पणप्रवणाः |। २८ ॥ 


अथार्थें लवृतस्यापि ज्ञानिनस्तवृवृत्तिसाधर्क भ्क्तिवेचित्यप्रुध्ोतयति-- 


ण पविट्टरों णाविट्रो गाणी ऐेयेसु रूवमिव चक्‍खू। 
जाणदि पस्सदि णियदं अक्खातीदों जगमसेसं ॥ २६ ॥ 





टीकाः-- प्रात्मा और पदार्थ स्वलक्षणभूत प्रथक्त्वके कारण एक दूसरेमें नहीं 
वर्तते परन्तु उनके मात्र नेत्र और रूपी पदार्थकी भाँति ज्ञानजेयस्वभाव-सम्बन्धसे 
होनेवाली एक दूसरेमें प्रवृत्ति पाई जाती है। ( प्रत्येक द्रव्यका लक्षण श्रन्य द्रव्योंसे 
भिन्नत्व है, इसलिये आत्मा और पदार्थ एक दूसरेमें नहीं मिलते किन्तु झ्रात्माका 
ज्ञानस्वयभाव है और पदार्थोका ज्ञेय स्वभाव है, इसलिये ऐसे ज्ञानज्ञेयस्वभावरूप 
सम्बन्धके कारण ही मात्र उनका एक दूसरेमें होना नेत्र और रूपी पदार्थोकी भाँति 
उपचारसे कहा जा सकता है )। जैसे नेत्र और उनके विषयभूत रूपी पदार्थ परस्पर 
प्रवेश किये बिना ही ज्ञेयकारोंको ग्रहण और समर्पण करनेके स्वभाववाले हैं, उसी 
प्रकार श्रात्मा और पदार्थ एक दूसरेमें प्रविष्ट हुए बिना ही समस्त ज्ञेयाकारोंके 
ग्रहण और समपंण करनेके स्वभाववाले हैं । ( जिस प्रकार आ्ख रूपीपदार्थोंमें नहीं 
प्रवेशती और रूपीपदार्थ श्राखमें नहीं प्रवेशते तो भी श्रांख रूपीपदार्थोंके ज्ेयाका रोके 
ग्रहण करने-जाननेके स्वभाववाली है और रूपी पदार्थ स्वयंके ज्ञेयाकारोंकों श्रपंण 
करने-जनानेके स्वभाववाले हैं, उसीप्रकार पआ्रात्मा भी पदार्थोमें नहीं प्रवेश करता 
और पदार्थ आत्मामें नहीं प्रवेश करते तो भी झात्मा पदार्थोके समस्त ज्ञेयाकारोंको 
ग्रहण करलेने-जानलेनेके स्वभाववाला है और पदार्थ स्वयंके समस्त ज्ञेयाका रोंको 
अर्पण करदेने-जनाजानेक स्वभाववाले हैं। ) ॥ २८ ॥ 


श्रब, आत्मा पदार्थोमें प्रवृत्त नहीं होता तथापि जिससे उसका पदार्थोंमें 
प्रवृत्त होना सिद्ध होता है उस शक्तिवेचित््यको उद्योत करते हैं:-- 


पैन शाखमाला ] न+ -प्रल्चापन -- ३६ 
न प्रविष्टो नाविष्टो ज्ञानी ब्ेयेषु रूपमिव चक्षु) । 
जानाति पश्यति नियतमक्षातीतों जगदशेषम ॥ २९ ॥ 
यथादि च्न रूपिद्रब्याणि स्वप्रदेशैससंस्पृशदभ्रविष्टे परिच्छेधमाकारमात्मसात्ुवंनन 
चाप्रविष्ट जानाति पश्यति च, एवमात्माप्यक्षातीतत्वाआप्यकारिताविचारगोचरदरतामवाप्तो 
जेयतामापश्षानि समस्तवस्तूनि स्वप्रदेशेरसंस्पृशञ्न॒प्रविष्टः शक्तिवेचित्र्यवश्ञतो बस्तुवर्तिनः 


गाथा २९ 
अन्वया्थः--[ चछ्ुः रूप इव ] जैसे चक्षु रूपको ( ज्ञेयोंमें अ्रप्रविष्ट रहकर 
तथा भ्रप्रविष्ट न रहकर जानती-देखती है ) उसीप्रकार [ झ्वानी ] आत्मा [ अक्षातीतः ] 
इन्द्रियातीत होता हुग्ना [ अशेष॑ जगत्‌ ] भ्रशेष जगतको ( समस्त लोकालोकको ) 
[ ज्ञेयेषु ] ज्ञेयोंमें [ न प्रविष्टः ] अप्रविष्ट रहकर [न अविष्टः ] तथा अ्रप्रविष्ट न 
रहकर [ नियत ] निरन्तर [ जानाति पश्यति ] जानता-देखता है । 


टीकाः-- जिसप्रकार चक्षु रूपीद्रव्योंको स्वप्रदेशोंके द्वारा अस्पश करता हुआ 
ग्रप्रविष्ष रहकर ( जानता-देखता है ) तथा न्ञेयाकारोंकों आत्मसात्‌ ( निजरूप ) 
करता हुआ श्रप्रविष्ट न रहकर जानता-देखता है; उसीप्रकार आत्मा भी इन्द्रिया- 
तीतताक॑ कारण 'प्राप्यकारिताकी विचारगोचरतासे दूर होता हुआ ज्ञेयभ््‌त समस्त 
वस्तुझ्रोंको स्वप्रदेशोंसे श्रस्प्श करता है, इसलिये अ्रप्रविष्ट रहकर ( जानता-देखता है ), 
तथा शक्तिवेचित्रयके कारण वबस्तुमें वर्तते समस्त जेयाकारोंको मानों मूलमेंसे ही 
उखाड़कर ग्रास कर लेनेसे अप्रविष्ट न रहकर जानता-देखता है। इसप्रकार इस 
विचित्र शक्तिवाले शआ॥त्माके पदार्थो्में ग्रप्रवेशकी भाँति प्रवेश भी सिद्ध होता है । 


भावाथेः--यद्यपि आँख अपने प्रदेशोंसे रूपी पदार्थोंकों स्पर्श नहीं करती 
इसलिये वह निश्चयसे ज्ञेयोंमें भ्रप्रविष्ट है, तथापि वह रूपी-पदार्थोको जानती देखती 
है, इसलिये व्यवहारसे यह कहा जाता है कि मेरी श्रांख बहुतसे पदार्थोमें जा पहुंचती 
है । इसीप्रकार यद्यपि केवलज्ञानप्राप्त ग्रात्मा श्रपने प्रदेशोंके द्वारा ज्ञेय पदार्थोको 
रपशं नहीं करता इसलिये वह निश्चयसे तो ज्ेयोंमें अप्रविष्ट है, तथापि ज्ञायकदर्शक 





१. प्राप्यकारिता > झ्षेय तिषयोंको स्पशे करके ही काये कर सकना--ज्ञान सकना। ( इन्द्रियातीत 
हुब आस्मामें प्राप्यकारिताके विचारका भी अवकाश नहीं है ) । 


४०, - श्रवचनसार -- [ भगवान भीकुम्दकुम्द-कट्दान 
समस्तक्ेयाकारानुन्मूल्य इव कवलयश्न चाप्रविष्टो जानाति पश्यति घ। एबमस्य विचित्रशक्ति- 
योगिनो ब्ञानिनो 5थेंध्वप्रवेश इव प्रवेशो5पि सिद्धिमबतरति ॥ २६ ॥ 

अथेव ज्ञानमर्थेषु वर्तत हति संभावपति-- 
रयणमिह इन्दणीलं दुद्धज्ममियं जहा सभासाएं । 
अभिभूय तं पि दुद्ध वद्रदि तह णाणमत्येस ॥ ३० ॥ 
रबमिहेनद्रनीले दुग्धाध्यूपितं यथा स्वभासा । 
अभिवय तदपि दृश्य) बरतते तथा ब्लानमर्थेषु || ३० ॥। 
यथा किलेन्द्रनीलरत्न॑ दुग्धमधिवसत्स्वप्रमाभारेण तदमिभूय वर्तमान दृप्टं, तथा संवेदन- 








शक्तिकी किसी परम अद्भुत विचित्रताके कारण ( निश्चयसे दूर रहकर भी ) वह 
समस्त ज्ञेयाकारोंकों जानता-देखता है, इसलिये व्यवहारसे यह कहा जाता है कि 
ग्रात्मा सर्वेद्रव्य-पर्यायोंमें प्रविष्ट हो जाता है। इसप्रकार व्यवहारसे ज्ञेय पदार्थों 
आत्माका प्रवेश सिद्ध होता है ।। २६ ॥। 

ग्रब यहाँ इसप्रकार ( दृष्टांत पूर्वक ) यह स्पष्ट करते हैं कि ज्ञान पदार्थमिं 
प्रवृत्त होता हैः-- 

गाथा ३० 

अखयाथः--[ यथा ] जैसे [ हह ] इस जग़तमें [ दुग्धाध्युषितं ) दूधमें पड़ा 
हुआ [ इन्द्रनीलं रत्नं ] इन्द्रनील रत्न [ स्वभासा ] अपनी प्रभाके द्वारा [ तदि दुग्ध ] 
उस दूधमें [ अभिभूय | व्याप्त होकर [ बतेते ) वर्तता है, [तथा ] उसी प्रकार 
[ ज्ञानं ] ज्ञान ( अर्थात्‌ ज्ञातृद्रव्य ) [ अर्थेषु ] पदार्थोमें व्याप्त होकर वर्तंता है । 


टीका!ः-- जेसे दूधमें पड़ा हुआ इन्द्रनील रत्न अपने प्रभासमूहसे दूधमें व्याप्त 
होकर वतंता हुआ दिखाई देता है, उसीप्रकार 'संवेदन ( ज्ञान ) भी प्रात्मासे 
भ्रभिन्न होनेसे कर्ता-अंशसे आत्मताको प्राप्त होता हुआ ज्ञानरूप करण-श्रंशके द्वारा 
कारणभूत पदार्थोके कार्यभूत समस्त जेयाकारोंमें व्याप्त हुआ वरतंता है, इसलिये 





१. प्रमाशरृष्टिसे संवेदन अर्थात्‌ ज्ञान कददने पर अनन्त गुझपयोयोका पिंढ समझमे आता है | 
उसमें यदि कतो, करण आदि अंश किये जायें तो कर्तो-अंश अखंड आत्मद्रव्य है और करण -अंद क्ञानगुण 
है। २. पदार्थ कारण हैं, और उनके झ्षेयाकार ( द्रव्य-गुण पयोग ) कार्य हैं। 


जैन शाखमाला ] नल -प्ज्ञापन ० ह१ 


मप्यात्मनो 5मिन्न॒त्वात्‌ कर््नशेनात्मतामापन्‍्न करणांशेन ज्ञानतामापन्नेन कारणभूतानामर्भानों 
कार्य भृतान्‌ समस्तझ्लेयाकारानभिव्याप्य बर्तमानं कार्यकारणत्वेनोपचर्य ज्ञानमर्थानमिभूय वर्तत 
हत्यूच्यमानं न विप्रतिषिध्यते || ३० | 


अधथेवर्मर्था जाने वर्तन्त हति संभावयति-- 
जदि ते ण संति अट्ठा णाणे णाणं ण होदि सब्वगयं । 
सव्वगयं वा णाएं कहं ण णाणट्रिया अट्टा ॥ ३१७ 
यदि ते न समन्त्यर्था ज्ञाने ज्ञानं न भवति सर्वगतम्‌ । 
सर्वगत वा ज्ञान कथ्थ न ज्ञानस्थिता अर्था! ॥ ३१ ॥ 


का्येमें कारणका (-ज्ञेयाकारोंमें पदार्थोका ) उपचार करके यह कहनेमें विरोध नहीं 
ग्राता कि ज्ञान पदार्थोमें व्याप्त होकर वतंता है । 


भावार्थ :-- जैसे दूधसे भरे हुए पात्रमें पड़ा हुआ इन्द्रनील रत्न ( नीलमणि ) 
सारे दूधको अपनी प्रभासे नीलवर्ण कर देता है, इसलिये व्यवहारसे रत्न और रत्नकी 
प्रभा सारे दूधमें व्याप्त कही जाती है; इसीप्रकार ज्ञेयोंसे भरे हुए विश्वमें रहनेवाला 
आत्मा समस्त ज्ञेयोंको ( लोकालोकको ) अपनी ज्ञानप्रभाके द्वारा प्रकाशित करता है, 
अर्थात्‌ जानता है, इसलिये व्यवहारसे झ्रात्माका ज्ञान और आत्मा सर्वव्यापी कहलाता 
है । ( यद्यपि निशु्चयसे वे अपने असंख्य प्रदेशोंमें ही रहते हैं, ज्ञेयोंमें प्रविष्ट 
नहीं होते )॥ ३० ॥ 


ग्रब, यह व्यक्त करते हैं कि इसप्रकार पदार्थ ज्ञानमें वर्तंते हैं:-- 
गाबा ३१ 


अन्वयार्थ :--[ यदि ] यदि [ ते अर्थाः ] वे पदार्थ [ ड्ाने न संति ] ज्ञानमें न 
हों तो [ ज्ान॑ ] ज्ञान [ सर्वगतं ] सवंगत [ न भत्रति ] नहीं हो सकता, [ वा ] भर 
यदि [ ब्वानं स्वेगतं ]ज्ञान सर्वंगत है तो [ अर्थाः ] पदार्थ [ ब्ञानस्थिताः ] ज्ञानस्थित 
[ कथ॑ न ] कंसे तहीं हैं ? ( अर्थात्‌ अवध्य हैं ) 


१. इस गाधामें भी “ज्ञान! शब्दसे अनन्त गुण-पर्यायोंका पिंढरूप झाठृद्रज्य समभना चाहिये । 
६ 


छ२ -- प्रवचनसार -- [ भगवान श्रीक्षुन्दकुन्द-कहान 


यदि खलु निखिलात्मीयज्ञेयाकारसमर्प णद्धारेणावतोर्णा: सर्वेर्था न प्रतिभान्ति ड्ाने 
तदा तन्न स्वेगतमम्युपगम्येत । अम्युपगम्येत वा सबंगतम्‌ । तह साक्षात्‌ संवेदनटुकुरुन्द भूमिका- 
बतीर्णप्रतिविम्बस्थानी यस्वी यस्त्री यसंवेधाका रकारणानि परम्परया अरतिविम्बस्थानी यस्संवेद्ाकार- 
कारणानीति कर्थ न ज्ञनस्थायिनो5र्था निश्रीयन्ते ॥ ३१ ॥। 


टीकाः--यदि समस्त स्वज्ञेयाकारोंके समर्पण द्वारा ( ज्ञानमें ) भ्रवतरित होते 
हुए समस्त पदार्थ ज्ञानमें प्रतिभासित न हों तो वह ज्ञान सवंगत नहीं माना जाता । 
आर यदि वह ( ज्ञान ) सर्वंगत माना जाये तो फिर ( पदार्थ ) साक्षात्‌ ज्ञानदर्पण 
भूमिकामें अवतरित 'विम्बकी भाँति अपने अपने ज्ञेयाकारोंके कारण ( होनेसे ) और 
स्परम्परासे प्रतिविम्बके समान ज्ञेयाकारोंक कारण होनेसे पदार्थ कंसे ज्ञानस्थित 
निश्चित नहीं होते ? ( अभ्रवश्य ही ज्ञानस्थित निश्चित होते है ) 


भावार्थ :- दर्पणमें मयूर, मन्दिर, सूर्य, वृक्ष इत्यादिके प्रतिविम्ब पड़ते हैं । 
वहाँ निरचयसे तो प्रतिविम्ब दर्षणकी ही अवस्थाय हैं, तथापि दर्पणमें प्रतिविम्ब 
देखकर कार्यमें कारणका उपचार करके व्यवहारसे यह कहा जाता है कि मयूरादिक 
दर्पणमें हैं। इसीप्रकार ज्ञान दर्पणमें भी सर्व पदार्थोके समस्त ज्ञेयाकारोंके प्रतिविम्ब 
पड़ते हैं, अर्थात्‌ पदार्थोके जेयाकारोंके निमित्तसे ज्ञानमें ज्ञानकी अवस्थारूप 
ज्ञेयाकार होते हैं, ( क्योंकि यदि ऐसा न हो तो ज्ञान सर्व पदार्थोकों नहीं जान 
सकेगा ) । वहाँ निश्चयसे ज्ञानमें होनेवाले ज्ञेयाकार ज्ञानकी ही अवस्थायें हैं, पदार्थोकि 
ज्ञेयाकार कहीं ज्ञानमें प्रविप्ट नहीं है। निश्चयसे ऐसा होनेपर भी व्यवहारसे देखा 
जाये तो ज्ञानमें होनेवाले ज्ञेयाकारोंके कारण पदार्थोके ज्ेयाकार है, और उनके कारण 
पदार्थ हैं,-इसप्रकार परम्परासे ज्ञानमें होनेवाले ज्ञेयाका रोंके कारण पदार्थ हैं; इसलिये 
उन ( ज्ञानकी अवस्थारूप ) ज्ेयाकारोंको ज्ञानमें देखकर, कार्यमें कारणका उपचार 
करके व्यवहारसे ऐसा कहा जा सकता है कि पदार्थ ज्ञानमें हैं ।। ३१ ॥ 


१. बिम्ब- जिसका दर्पणमें प्रतिविम्ब पड़ा हो वह । ( ज्ञानको दर्पणकी उपमा दी जाये तो, 
पदार्थोके ज्ेयाकार विम्व समान हैं और ज्ञानमें होनेवाले ज्ञानकी अवस्थारूप ज्ञेयाकार प्रतिविम्ब समान 
हैं )। २. पदार्थ साज्ञाव खज्ेयाकारोंके कारण हैं ( पदार्थ अपने अपने द्रव्य-गुण-पर्यायोंके साज्षात्‌ 
कारण हैं ) और परम्परासे ज्ञानकी अवस्थारूप ज्ञेयाकारोंके ( ज्ञानाकारोंके ) कारण हैं। ३. प्रतिबिम्ब 
नेमिक्तिक कार्य हैं, और मयुगदि निमित्त कारण हैं। 


मैन शास्त्रमाला ] - जझ्ञानतस्व-अ्रश्लापन -- हेइे 


अथैव ब्वानिनो5थें! सहान्योन्यबृत्तिमस्‍्त्वेजपि परग्रहणमोक्षणपरिणमनाभावेन सई 
पश्यतो 5घ्यवस्यतथ्ात्यन्त विविक्तत्व॑ मावयति--- 


गेण्ददि णेव ण मु चढि ण पर परिणमदि केवली भगवं । 
पेच्छेदि ममंतदो सो जाणदि सब्बं णिरवसेसं ॥ ३२ ॥ 


गृह्षाति नेब न पृश्ति न पर परिणमति केवली भगवान्‌ । 
एश्यति समन्ततः से जानाति सर्व निरवशेषम्‌ ।। ३२ ॥ 


अय॑ खल्वात्मा स्वभावत एवं परद्रण्यग्रहणमोक्षणपरिणमनामावात्खतर्वभूतकेवलज्ञान- 


ग्रब, इसप्रकार ( व्यवहारसे ) श्रात्माकी पदार्थोके साथ एक दूसरेमें प्रवृत्ति 
होनेपर भी ( निश्चयसे ) वह परका ग्रहण-त्याग किये बिना तथा पररूप परिणमित 
हुए बिना सबको देखता-जानता है इसलिये उसे ( पदार्थोके साथ ) ग्त्यन्त भिन्नता 
है, यह बतलाते हैं:-- 


गाथा २३ 


अन्वयार्थ :--[ केवली भगवान्‌ ] केवली भगवान [ परं ] परको [ न एवं गृह्वाति ] 
ग्रहण नहीं करते, [ न मुंचति ] छोड़ते नहीं, [ न परिणमति ] पररूप परिणमित नहीं 
होते; [ सः ] वे [ निरवशेष॑ सर्व ] निरवशेषरूपसे सबको ( सम्पूर्ण आरात्माको, सर्व 
जेयोंको ) [ समन्ततः | सर्व झओरसे ( सर्व आत्म प्रदेशोंसे ) | पश्यति जानाति ] देखते- 
जानते हैं । 


टीकाः-- यह ग्रात्मा स्वभावसे ही परद्रव्यके ग्रहण-त्यागका तथा परद्रव्यरूपसे 
परिणमित होनेका ( उसके ) अ्रभाव होनेसे स्वतत्त्वभूत केवलज्ञानरूपसे परिणमित 
होकर निष्कंप निकलनेवाली ज्योतिवाला उत्तम मणि जंसा होकर रहता हुआ, ( १) 
जिसके सर्व ग्रोरसे ( सर्व आत्म प्रदेशोंसे ) दर्शनज्ञानशक्ति स्फुरित है ऐसा होता 
हुआ, 'निः:शेषरूपसे परिपूर्ण श्रात्माको आत्मासे आत्मामें संचेतता-जानता-अ्रनुभव 
करता है; अथवा ( २) एक साथ ही सर्व पदार्थोॉके समूहका साक्षात्कार करनेसे 


१, निःशेषरूपसे - कुछ भी किंचित्‌ मात्र शेष न रहे इसप्रकार से | २. साक्षात्कार करना -त्यक्ष 
जानना । 


छछ -- प्रवनसार -- [ भगवान भीक्षुम्दकुन्द-कहान 


स्वरूपेण विपरिणम्प निष्कम्पोन्मजज्ज्योतिर्जात्यमणिकन्पो भृत्वाअतिष्टमान! समन्‍्ततः 
स्फूरितदशनब्वानशक्ति), समस्तमेव निःशेषतयात्मानमात्मनात्मनि संचेतयते | अथवा युगपदेव 
सर्वार्थलाथसाक्षात्करणेन ब्नप्तिपरिवर्तनाभावात्‌ संभावितग्रहणमोक्षणलक्षणक्रियाविरामः प्रथममेव 
समस्तपरिच्छेध्वाकारपरिणतत्वात्‌ पुनः परमाकारान्तरमपरिणममानः समन्ततो5पि विश्वमश्षेष॑ 
पश्यति जानाति च एवमस्यात्यन्तविविक्तलमेव ॥ ३२ || 

अथ केवलज्ञानिश्रुतज्ञानिनोरविशेषदशनेन विशेषाकांक्षाक्षेमं क्षषपति-- 





ज्ञप्तिपरिवर्तनका ग्रभाव होनेसे जिसके "ग्रहणत्यागरूप क्रिया विरामको प्राप्त हुई है 
ऐसा होता हुआ, पहलेसे ही समस्त ज्ञेयाकाररूप परिणमित होनेसे फिर पररूपसे-- 
*आ्राकारान्तररूपसे नहीं परिणमित होता हुआ सर्व प्रकारसे अकेष विश्वको ( मात्र ) 
देखता-जानता है । इसप्रकार ( पूर्वोक्त दोनों प्रकारसे ) उसका ( आत्माका पदार्थोसि ) 
अत्यन्त भिन्नत्व ही है । 


भावार्थ :-- केवली भगवान सर्व आत्मप्रदेश्ोंसे अपनेको ही अ्रनुभव करते रहते 
हैं; इसप्रकार वे पर द्रव्योंसे सवेथा भिन्न हैं । अथवा, केवली भगवानको सर्व पदार्थोका 
युगपत्‌ ज्ञान होता है इसलिये उनका ज्ञान एक जेयमेंसे दूसरेमें और दूसरेसे तीसरेंमें 
नहीं बदलता, तथा उन्हें कुछ भी जानना शेष नहीं रहता इसलिये उनका ज्ञान किसी 
विशेष ज्ञेयाका रको जाननेके प्रति भी नहीं जाता । इसप्रकार भी वे परसे स्वथा भिन्न 
हैं । ( यदि जाननेरूप क्रिया बदलती हो तो वह परिवर्तन विकल्पके बिना-पर निमित्तक 
रागद्वेषके बिना-नहीं हो सकता, इसलिये इतना परद्रव्यके साथका सम्बन्ध कहलाता 
है । किन्तु केवली भगवानकी ज्ञप्तिका परिवर्तन नहीं होता इसलिये वे परसे भ्रत्यन्त 
भिन्न हैं। ) इसप्रकार केवलज्ञानप्राप्त आत्मा परसे गत्यन्त भिन्न होनेसे और प्रत्येक 
आत्मा स्वभावसे केवली भगवान जंसा ही होनेसे यह सिद्ध हुआ कि निद्चयसे प्रत्येक 
आ्रात्मा परसे भिन्न है ॥ ३२ ॥ 





१. ज्ञप्तिक्रियाका बदलते रहना अथोतन्‌ ज्ञानमें एक झेयको प्रहण करना और दूसरेकों छोड़ना सो 
प्रहण-त्याग है। इसप्रकारका प्रहण॒-त्याग वो क्रिया है, ऐसी क्रियाका केबली मगवानके अभाव हुआ है । 
२. आकारान्तर - अन्य आकार । 


जैन शाखमाला ] -- जझानतस्व-प्रन्ापन «« धर 


जो हि सुदंण विजाणदि अप्पाणं जाणग॑ महावेण । 
त॑ सुयकेवलिमिसिणों भणंति लोयप्पदीवयरा ॥ ३३ ॥ 
यो हि अ्रुतेन विजानात्यात्मानं ब्ञायक स्वभावेन | 
ते श्रृतकेवलिनमृषयों भ्रणनिति लोकप्रदीषकरा: |। ३३ ॥ 
यथा भगवान यृगपत्परिणतसमस्तचैतन्य विशेषज्ञालिना केवलज्ञानेनाना दिनिधननिष्कार- 


अब केवलज्ञानीको और श्रुतज्ञानीको अ्विशेषरूपसे दिखाकर विशेष आकांक्षाके 
क्षोभका क्षय करते हैं ( श्रर्थात्‌ केवलज्ञानीमें और श्रुतज्ञानीमें अन्तर नहीं है यह 
दिखाकर विशेष जाननेकी इच्छाके क्षोभकों नष्ट करते हैं ):--- 





गाथा ३३ 
अन्वयार्थ:--[ यः हि ] जो वास्तवमें [ श्रुतेन ] श्रुतज्ञानके द्वारा [ स्वभावेन 
ज्ञायक ] स्वभावसे ज्ञायक ( जञायकस्वभाव ) [ आत्मानं ] आत्माकों [ विजानाति ] 
जानता है [॑ ] उसे [ लोकप्रदीपकराः ] लोकके प्रकाशक [ ऋषयः ] ऋषीश्वरगण 
[ श्रुतकेवलिनं भणन्ति | श्रृतकेवली कहते हैं । 


टीकाः-- जेसे भगवान युगपत्‌ परिणमन करते हुए समस्त चेतन्यविशेषयुक्त 
कीवलज्ञानके द्वारा, अनादिनिधन- निष्का रण- असाधा रण- स्वसंवेद्यमान चेतन्यसामान्य 
जिसकी महिमा है तथा जो 'चेतक स्वभावसे एकत्व होनेसे केवल ( अ्रकेला, शुद्ध, 
भ्रवंड ) है ऐसे आत्माकों आ॥रात्मासे आत्मामें अनुभव करनेके कारण केवली हैं, 
उसीप्रकार हम भी क्रमश: परिणमित होते हुए कितने ही चतन्यविशेषोंसे युक्त 
श्रुतज्ञानके द्वारा, भ्रनादिनिधन-निष्का रण-असाधा रण-स्वसंवेद्यमान-चेतन्‍्यसामान्य जिसकी 
महिमा है तथा जो चेतक स्वभावके द्वारा एकत्व होनेसे केवल ( श्रकेला ) है ऐसे 





१. अनादिनिधन - अनादि-अनन्त ( चेतन्यसामान्य, आदि तथा अन्त रहित है )। २. निष्कारण -- 
जिसका कोई कारण नहीं है ऐसा; स्वयंसिद्ध; सहज । ३. असाधारण - जो अन्य किसी द्वव्यमें न हो, ऐसा । 
९, स्वसंवेद्यमान > स्वतः ही अनुभव आनेवाला | ४. चेतक -- चेतनेवाला; दशेकन्लायक | ६. आत्मा 
निश्चयसे परद्रव्यके तथा रागद्वेषादिके संयोगों तथा गुणपयोयक्रे भेदोंसे रद्दित मात्र चेतक स्वभावरूप दी 
है, इसलिये बह परमार्थसे केबल ( अकेला, शुद्ध, अखंड ) दै। 


४६ - प्रवचनसार -- [ भगवान श्रीकुन्दकुस्दू-कहासे 


णासाधारणस्वसंचेत्यमानचेतन्यसामान्य म हिम्नश्वेतकस्वभावेनेकत्वात्‌ केबलस्यात्मन आत्मना- 
त्मनि संचेतनात केवली, तथायं जनो5पि क्रमपरिणममाणकतिपयचैतन्य विशेषश्ञालिना श्रतज्ानेना- 
नादिनिधननिष्कारणासाधारणस्वसंचेत्यमानचेतन्यसामान्यमहिम्नश्वेतकस्वभावेनेकत्वात्‌ केवल- 
स्पात्मन आत्मनात्मनि संबेतनाद श्रुतकेवली। अल॑ विशेषाकांक्षाक्षोमेण, स्वरूपनिभलेरेबा- 


वस्थीयते ॥ रे३े ॥ 
अथ ज्ञानस्य श्रुतोपाधिमेदधुद्रय ति-- 


सुत्त जिणोवदिट्ू पोग्गलदव्बपगेहिं वयणहिं । 
त॑ जाणणा हि णाएं सुत्तस्स य जाणणा भणिया ॥ ३४ ॥ 





आत्माको आत्मासे आत्मामें अनुभव करनेके कारण श्रुतकेवली हैं। ( इसलिये ) 
विशेष आ्राकांक्षाक क्षोभसे बस हो; (हम तो) स्वरूपनिश्चल ही रहते हैं । 


भावार्थ-- भगवान समस्त पदार्थोकों जानते हैं, मात्र इसलिये ही वे 'केबली' 
नहीं कहलाते, किन्तु केवल ग्र्थात्‌ शुद्ध आत्माकों जानने-अनुभव करनेसे 'कंबली' 
कहलाते हैं | केवल ( शुद्ध ) आरात्माको जानने-अ्रनुभव करनेवाला श्रतज्ञानी भी 
'श्रुतकेवली' कहलाता है । केवली और श्रुतकेवलीमें इतना मात्र अन्तर है कि-जिसमें 
चेतन्यके समस्त विशेष एक ही साथ परिणमित होते हैं ऐसे केवलज्ञानके द्वारा केवली 
केवल आत्माका अनुभव करते हैं, और जिसमें चतन्यके कुछ विशेष क्रमशः परिणमित 
होते हैं ऐसे श्रुतज्ञानक द्वारा श्रुत॒केवली केवल आरात्माका अनुभव करते हैं; भ्रथतिं 
केवली सूर्यके समान कवलब्ानक द्वारा आत्माको देखते और अनुभव करते . हैं, तथा 
श्रुत॒कंवली दीपकर्क समान श्रुतज्ञानक द्वारा आत्माकों देखते और अनुभव करते हैं, 
इसप्रकार केवली और श्रृतकेवलीमें स्वरूपस्थिरताकी तरतमतारूप भेद ही मुख्य है, 
कम-बढ़ ( पदार्थ ) जाननेरूप भेद अत्यन्त गौण है। इसलिये अधिक जाननेकी 
इच्छाका क्षोभ छोड़कर स्वरूपमें ही निश्वल रहना योग्य है । यही केवलज्ञान प्राप्तिका 
उपाय है ॥ ३३ ॥। 


अब, ज्ञानके श्रुत-उपाधिकृत भदको दूर करते हैं, ( श्र्थात्‌ यह दिखाते हैं 
कि श्रुतज्ञान भी ज्ञान ही है, श्रुतरूप उपाधिके कारण ज्ञानमें कोई भेद नहीं होता ):-- 


जैन शास््रमाला -- झ्ञानतत्त्व-प्रक्ञापत -- थ 


प्त्र॑ जिनोपदिष्ट॑. पुद्ुलद्व्यात्मकेबचने! । 
तजब्नप्िहिं ब्रानं धश्रस्थ व ब्रप्तिमेणिता ॥ ३४ ॥ 


श्रुतं दि तावत्यत्रम्‌ | तच्च मगवदईस्सवश्ोपन्ञ स्थात्कारकेतन पौद्लिक शब्दब्ह्म । 
तज्वप्िदिं ब्ानम्‌ । अ्र॒तं तु तत्कारणल्वात ज्ञानत्वेनोपचर्यत एवं । एवं सति प्रत्नस्य ज्प्ति! श्रतज्ञान- 
मित्यायाति । अथ प्रत्नरमुपाधित्वाशादियते अपिरेवावशिष्यते। सा थे केवलिनःश्रतकरेवलि 
नश्वात्मसंचेतने तुल्यैवेति नास्ति ज्ञानस्थ श्रतोपाधिमेदः ॥। ३४ |। 


माथा १४ 
अन्वयार्थ :--[ पृद्ठलद्रव्यात्मकझः बचनेः ] पुद्गल द्रव्यात्मक वचनोंके द्वारा 
[ जिनोपदिष्टं ] जिनेन्द्र भगवानके द्वारा उपदिष्ट [ सत्र ] सूत्र है [ तज्ड्रप्तिः हि ] उसकी 
ज्ञप्ति [ ज्ञान ] ज्ञान है [ च ] और उसे [ बत्रस्य ब्रप्तिः ] सूत्रकी ज्ञप्ति ( श्रुतज्ञान ) 
[ मणिता ] कहा गया है । 


टीकाः--पहले तो श्रुत ही सूत्र है, और वह सूत्र भगवान भ्रहत-सर्वज्ञके 
द्वारा स्वयं जानकर उपदिष्ट, 'स्यात्कार चिह्नयुक्त, पौदूगलिक शब्दब्रह्म है। उसकी 
ज्प्ति ( शब्दब्रह्मको जाननेवाली न्ञातृक्रिया ) सो ज्ञान है। श्रुत ( सूत्र ) तो उसका 
( ज्ञानका ) कारण होनेसे ज्ञानके रूपमें उपचारसे ही कहा जाता है ( जसे कि 
अन्नको प्राण कहा जाता है )। ऐसा होनेसे यह फलित हुआ कि मूत्रकी ज्ञप्ति सो 
श्रुतज्ञान है। यदि सूत्र तो उपाधि होनेसे उसका आदर न किया जाये तो ज्ञप्ति ही 
शेष रह जाती है; ( 'सूत्रकी ज्ञप्ति' कहने पर निश्चयसे ज्ञप्ति कहीं पौदूगलिक सूत्रकी 
नहीं किन्तु श्रात्माकी है; सूत्र ज्प्तिका स्वरूपभूत नहीं किन्तु विशेष वस्तु श्रर्थात्‌ 
उपाधि है; क्‍योंकि सूत्र न हो तो वहाँ भी ज्ञप्ति तों होती ही है। इसलिये यदि 
सूत्रको न गिना जाय तो ज्ञप्ति' ही शेष रहती है । ) और वह ( जश्प्ति ) केवली और 
श्रुतकेवलीके प्रात्मानुभवनमें समान ही है। इसलिये ज्ञानमें श्रुत-उपाधिक्रत भेद 
नहीं है ।। ३४ ॥। 


१. स्थात्कार - 'स्थात! शब्द । ( स्थात्‌ - कथंचित्‌ ; किसी अपेक्षासे ) २. ज्षप्ति- जानना; जाननेकी 
क्रिया; आाननफ्िया । 


रथ ७- प्रवचनसार ७७ [ भगवान ओरौकुम्दकुस्द-कहात्र 
सयात्मज्ञानयोः कतंकरणताकुतं मेदमपल्ुदति >> 


जो जाणदि सो णाणं ण हवदि णशाणेण जाणगो आदा । 
एणाएं परिणमदि सय॑ अट्ठा णाणट्रिया सब्बे ॥ ३५ ॥ 
यो ज्ञानाति स ज्ञानं ने भवति ब्ानेन ज्ञायक आत्मा । 
ज्ञानं परिणमते स्वयमर्था ज्ञानस्थिताः सर्वे | ३४ ॥। 


अपृथग्भूतकर्द करणत्वशक्तिपारमैश्वर्य योगित्वादात्मनो य शव स्वयमेव बानाति स एबं 
ज्ञानमन्तर्लीनसाधकतमोष्णल्वशक्तः स्वत॑ंत्रस्थ जातवेदसो दहनक्रियाप्रसिद्धेरुष्णव्यपदेशवत्‌ । 


अब, आत्मा और ज्ञानका कतृ त्व- कर्णत्वकृत भेद दूर करते हैं । (परमार्थत 
अभेद आत्मामें, आत्मा ज्ञातृक्रियाका कर्ता है और ज्ञान करण है' इसप्रकार व्यवहारसे 
भेद किया जाता है, तथापि आत्मा और ज्ञान भिन्न नहीं हैं इसलिये अ्रभेदनयसे आ्रात्मा 
ही ज्ञान है! यह समभाते हैं ):-- 


गाथा २४ 


अन्वयार्थ:--[ यः जानाति ] जो जानता है [ सः ब्वानं ] सो ज्ञान है ( जो 
ज्ञायक है वही ज्ञान है ) [ ब्ानेन ] ज्ञानके द्वारा [ आत्मा ] आत्मा [ ज्ञायकः भवति ] 
ज्ञायक है [ न ] ऐसा नहीं है; [ स्वयं ] स्वयं ही [ ब्वानें परिणमते ] ज्ञानहूप परिणमित 
होता है [ सर्वे अर्था: ] और सर्व पदार्थ [ ब्रानस्थिताः ] ज्ञानस्थित हैं । 


टीकाः--आत्मा अप्रथग्भूत कतृ त्व और करणत्वकी शक्तिरूप 'पारमेश्वयंवान 
है, इसलिये जो स्वयमेव जानता है ( ज्ञायक है ) वही ज्ञान है। जंसे-जिसमें 
“साधकतम उष्णत्वशक्ति अन्तरलीन है, ऐसी स्वतंत्र श्रग्निके दहनक्रियाकी प्रसिद्धि 
होनेसे उष्णता कही जाती है | परन्तु ऐसा नहीं है कि जसे प्रथग्वर्ती दाँतलीसे देवदत्त 
काटनेवाला कहलाता है उसीप्रकार (प्रथग्वर्ती ) ज्ञानसे आत्मा जाननेवाला ( ज्ञायक ) 
है । यदि ऐसा हो तो दोनोंके अचेतनता आजायेगी और दो अचेतनोंका संयोग होने 
पर भी ज्ञप्ति उत्पन्न नहीं होगी । आत्मा और ज्ञानके प्रथग्वर्ती होने पर भी यदि 


१. पारमेश्वर्य - परम सामथ्य; परमेश्वरता । २. साधकतम -- उत्कृष्ट साधनवह करण । १. जो 
स्वतंत्र रूपसे करे वह कतो | ४. अग्नि जलानेकी क्रिया करती है, इसलिये उसे उच्णता कहा जाता है । 


जैन शाक्रमाला ] कक >प्रश्ञापत -- ४६ 


न तु यथा पथम्वर्तिना दात्रेण लावकों भवति देवद्तस्तथा ज्ञानेन ज्ञायकों मवत्यात्मा। तथा सत्यु- 
भयोरयेतनत्वमचेतनयोः संयोगेडपि न परिच्छितिनिष्पत्ति! । पृथक्त्ववर्तिनोरपि परिच्छेदाम्युपगमे 
परपरिच्छेदेन परस्य परिच्छित्तिभूतिप्रभृतीनां च परिच्छित्तिप्रदृतिरनडकुशा स्यात्‌ । किंच-स्वतो 
व्यतिरिक्तसमस्तपरिच्छेधाकारपरिणतं श्ञानं स्वयं परिणममानस्य कार्यभूतसमस्तब्लेयाकारकारणी- 
भूताः सर्वे5र्था ज्ञानवर्तिंन एवं कथचिद्भधवन्ति, कि ह्ञातज्ञानविभागक्लेशकल्पनया ।| २४ ॥ 
अधथ कि ज्ञान कि हेयमिति व्यनक्ति-- 
तम्हा णाणं जीवों ऐेयं दब्वं तिहा समक्खादं । 
दब्व॑ ति पुणो आदा परं च परिणामसंबद्ध ॥ ३६ ॥ 
तस्मात्‌ ज्ञानं जीडो ज्लेयं द्रव्यं प्रिधा समाख्यातम्‌ ! 
द्रव्यमिति पुनरात्मा परथ्य परिणामसंबद्ध) ॥ ३६ | 

आात्माके ज्ञप्ति होना माना जाये तो परज्ञानके द्वारा परको ज्ञप्ति होजायेगी और 
इसप्रकार राख इत्यादिके भी ज्ञप्तिका उद्भव निरंकुश होजायेगा | ( “आत्मा' और 
ज्ञान प्रथक हैं किन्तु ज्ञान आत्माके साथ युक्त होजाता है इसलिये आत्मा जाननेका 
कार्य करता है' यदि ऐसा माना जाये तो जैसे ज्ञान आत्माके साथ युक्त होता है, 
उसीप्रकार राख, घड़ा, स्तंभ इत्यादि समस्त पदार्थोके साथ युक्त होजाये और उससे 
वे सब पदार्थ भी जाननेका कार्य करने लगे; किन्तु ऐसा नहीं होता, इसलिये श्रात्मा 
और ज्ञान प्रथक नहीं हैं। ) और अपनेसे श्रभिन्न समस्त ज्ेयाका ररूप परिणमित जो 
जान है उसरूप स्वयं परिणमित होनेवालेको, कार्यभूत समस्त ज्ञेयाकारोंक कारणभूत 
समस्त पदार्थ ज्ञानवर्ति ही कथंचित्‌ हैं। ( इसलिये ) ज्ञाता और ज्ञानके विभागकी 
क्लिप्ट कल्पनासे क्‍या प्रयोजन है ? ॥ ३५ ॥। 


ग्रब, यह व्यक्त करते हैं कि ज्ञान क्या है, और ज्ञेय क्या है:-- 
गाथा ३६ 
अन्वयार्थ/--[ तस्मात्‌ ] इसलिये [ जीवः ब्वानं ] जीव ज्ञान है [ बेये ] श्र 
ज्ेय [ त्रिधा समाख्यातं ] तीन प्रकारसे वणित (त्रिकालस्पर्शी ) [ द्वब्यं ] द्रव्य है 
[ पुनः द्रब्यं हृति | ( वह शेयभूत ) द्रव्य श्र्थात्‌ [ आत्मा ] आत्मा ( स्वश्रात्मा ) 
[ परः वे ] और पर [ परिणामसम्बद्ध: ) परिणाम वाले हैं । 
हक 


४० -- प्रवचनसार -- [ भगवान श्रीकुन्दकुन्द-कह्दान 


यतः परिच्छेदरूपेण स्वयं विपरिणम्य स्वतंत्र एव परिच्छिनति ततो जीव एवं ब्ञान- 
मन्यद्रव्याणां तथा परिणन्तु परिच्छेत चाशक्तेः | ज्ेयं तु इचवर्तमानवर्तिष्यमाणविचित्रपर्याय- 
परम्पराप्रकारेण त्रिघाकालकोटिस्पर्शित्वादनाधनन्तं द्रव्यं, तत्त ज्ेयतामापद्यमानं द्वघात्मपरविक- 
ल्पात्‌ । ईप्यते द्वि स्वपरपरिच्छेदकत्वादवबोधस्प वोध्यस्यैवृविधं द्वेविष्यम्‌ । 


ननु स्वात्मनि क्रियाविरोधात्‌ कर्थ नामात्मपरिच्छेदकत्वम्‌ | का द्वि नाम क्रिया 
कीच्शथ विरोध! । क्रिया बत्र विरोधिनी समुत्पचिरूपा वा जञप्तिरपा वा। उत्पच्रिपा हि 
तावन्नैक स्वस्मात्मजायत इत्यागमाद्विरुद्धेव । अप्तिरूपायास्तु प्रकाशनक्रिययेव प्रत्यवस्थितत्वाश्न 
तत्र विप्रतिषेध्रस्थावतार! । यथा हि प्रकाशकस्य प्रदीपस्य परं प्रकाश्यतामापन्नं प्रकाशयतः 
स्वस्मिन प्रकाश्ये न प्रकाशकान्तरं मृग्यं, स्वयमेव प्रकाशनक्रियायाः सम्रुपलम्मात्‌ ! तथा 


टीकाः--( पूर्वोक्त प्रकार ) ज्ञानरूपसे स्वयं परिणमित होकर स्वतंत्रतया 
ही जानता है इसलिये जीव ही ज्ञान है, क्योंकि ग्रन्य द्रव्य इसप्रकार ( ज्ञानरूप ) 
परिणमित होने तथा जाननेमें भ्रसमर्थ हैं। और ज्ञेय, वर्त चुकी, वर्त रही और 
वर्तनेवाली ऐसी विचित्र पर्यायोंकी परम्पराके प्रकारसे त्रिविध कालकोटिको स्पर्श 
करता होनेसे अनादि अनन्त द्रव्य है । ( आत्मा ही ज्ञान है, और ज्ञेय समस्त द्रव्य 
हैं ) वह ज्ञेयभूत द्रव्य श्रात्मा और पर ( स्व और पर ) ऐसे दो भेदसे दो प्रकारका 
है । ज्ञान स्वपर ज्ञायक है, इसलिये ज्ञेयकी ऐसी द्विविधता मानी जाती है । 


(अश्च)--अपनेमें क्रियाके हो सकनेका विरोध है, इसलिये आत्माके 
स्वज्ञायकता कंसे घटित होती है ? 


(उत्तर):--कौनसी क्रिया है, और किस प्रकारका विरोध है ? जो यहाँ 
(प्रश्नमें ) विरोधी क्रिया कही गई है वह या तो उत्पत्तिरूप होगी या ज्ञप्तिरूप होगी । 
प्रथम, उत्पत्तिरूप क्रिया कोई स्वयं अपनेमेंसे उत्पन्न नहीं हो सकता' इस आगम 
कथनसे विरुद्ध ही है; परन्तु ज्ञप्तिर्प क्रियामें विरोध नहीं आ्राता क्‍योंकि वह 
प्रकाशन क्रियाकी भाँति उत्पत्ति क्रियासे विरुद्ध प्रकारसे ( भिन्न प्रकारसे ) होती है । 
जैसे जो प्रकाश्यभूत-परको प्रकाशित करता है ऐसे प्रकाशक दीपकको स्व प्रकाश्यको 
प्रकाशित करनेके संबन्धमें अ्रन्य प्रकाशककी आवश्यकता नहीं होती, क्योंकि उसके 
स्वयमेव प्रकाशन क्रियाकी प्राप्ति है; इसीप्रकार जो ज्ञेयभूत परको जानता है ऐसे 
ज्ञायक आत्माकों स्वज्ञेयके जाननेके संबन्धमें अन्य ज्ञायक की आवश्यकता नहीं होती, 


जैन शास्त्रमाल्ा ] -- झानतस्ज-प्रशापन -- | 


परिच्छेदकस्यात्मनः पर॑ परिच्छेध्ववामापन्नं परिच्छिन्दतः स्वस्मिन परिच्छेधे न परिच्छेदकान्तरं 
मृर्यं, स्वयमेव परिच्छेदनक्रियाया: सप्मुपलम्भात्‌ । 


ननु इुत आत्मनो द्रव्यज्ञानरूपत्वं द्रव्याणां व मात्मह यरूपत्वं च। परिणामसंबन्धत्वात । 
यतः खलु आत्मा द्रव्याणि च परिणामैः सह संबध्यन्ते, तत आत्मनो द्रव्यालम्बनब्ञानेन द्रव्पाणां 
तु ज्ञानमालम्ब्य ब्लेयाकारेण परिणतिरबाधिता प्रतपति ।। ३६ ॥ 


क्योंकि स्वयमेव ज्ञान क्रिया की प्राप्ति 'है। ( इससे सिद्ध हुआ कि ज्ञान स्वको भी 
जान सकता ) है। 


(प्र श्न)--आत्माको द्रव्योंकी ज्ञानहूपता और द्रव्योंकी आत्माकी ज्ञेयरूपता 
कंसे ( किसप्रकार घटित ) है ? 


(उत्तर:--वे परिणामवाले होनेसे । आत्मा और द्रव्य परिणामयुक्‍त हैं, 
इसलिये आत्माके, द्रव्य जिसका आलम्बन हैं ऐसे ज्ञानरूपसे ( परिणति ) और 
द्रव्योंके, ज्ञाकका अवलम्बन लेकर ज्ञेयाकाररूपसे परिणति अ्रबाधितरूपसे तपती है- 
प्रतापवंत वर्तती है। ( आत्मा और द्रव्य समय २ पर परिणमन किया करते हैं, 
वे कटस्थ नहीं हैं; इसलिये आत्मा ज्ञान स्वभावसे और द्रव्य ज्ञेय स्वभावसे परिणमन 
करता है, इसप्रकार ज्ञान स्वभावमें परिणमित आत्मा ज्ञानके आलम्बनभूत द्॒व्योंको 


१, कोई पयोय स्वयं अपनेमेंसे उत्पन्न नहीं हो सकती, किंतु वह द्रव्यके आधारसे-द्रव्यमेंसे उत्पन्न 
होती है, क्‍योंकि यदि ऐसा न दो तो द्रव्यरूप आधारके बिना पयोयें उत्पन्न दोने लगें और जलके बिना 
तरंगें होने लगें; किन्तु यह सब प्रत्यक्ष विरुद्ध है। इसलिये पर्यायके उत्पन्न द्वोनेके लिये द्रव्यरूप आधार 
आवश्यक है। इसीप्रकार ज्लान प्योय भी र्त्रयं अपनेमेंसे उत्पन्न नहीं हो सकती; वह आत्मद्रव्यमेंसे उत्पन्न 
हो सकती है जो कि टीक ही है। परन्तु ज्ञान पर्याय स्वयं अपनेसे ही ज्ञात नहीं हो सकती यद्द बात यथार्थ 
नहीं है। आत्म द्रव्यमेंसे उत्पन्न दोनेवाली श्लान पर्याय स्वयं अपनेसे ही श्लात होती है। जेसे दीपकरूपी 
आधारमेंसे उत्पन्न होने वाली प्रकाश पर्याय स्व-परको प्रकाशित करती है, उसी प्रकार आत्मारूपी 
आधार मेंसे उत्पन्न होने वाली ज्ञान पर्याय स्वपरको जानती है। और यह अनुभव सिद्ध भी है कि ज्ञान 
स्वयं अपनेको जानता है। २. ज्ञानके झ्लेयभूत द्रव्य आलम्बन अथोत्‌ निमित्त हैं। यदि ज्ञान क्षेयको 
न जाने तो ज्ञानका ज्ञानत्व क्या रहा ! ३. श्षेयका झान आलम्बन अथोत्‌ निमित्त है। यदि ज्ञेय क्ानमें ज्ञात 
न हो तो श्ेयका क्षेयत्व क्या हुआ ? 


श्र -- अ्रवचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुस्द-कट्टान 
अथातिवादितानागतानामषि द्रव्यपर्यायाणां तादात्विकवत्‌ एथक्त्वेन ज्ञाने इचिस्युद्योतय ति- 


तकालिगेव सब्बें सदसब्भूदा हि पज्जया तासि। 

बट्न्ते ते णाएे विसेसदों दब्बजादीएं ॥ ३७ ॥ 
तात्कालिका इंच सर्वे सदसद्भुता हि पर्यायास्तासाम्‌ । 
बतनते ते ज्ञान विशेषतों द्रव्यजातीनाम ॥| ३७ ॥ 


सर्वासामेव द्वि द्रव्यजातीनां त्रिसमयावच्छिस्रात्मलाभभूमिकत्वेन क्रमप्रतपत्स्वरूपसंपद 
सद्भतासड्रततामायान्तों ये यावन्तः पर्यायास्ते तावन्तस्तात्कालिका इवात्यन्तसंकरेणाप्यवधारित- 
विशेषलक्षणा एकक्षण एवावबोघसोधस्थितिमवतरन्ति । न खल्वेतदयुक्तं-दृष्टाविरोधात्‌ | दृश्यते 





जानता है, और ज्ञेय स्वभावसे परिणमित द्रव्य ज्ञेयके आलम्बनभूत ज्ञानमें-आत्मामें- 
ज्ञात होते हैं। )॥ ३६ ॥! 


अब, यह उद्योत करते हैं कि द्रव्योंकी अतीत और अनागत पर्याय भी 
तात्कालिक पर्यायोंकी भाँति प्रथक्‌ रूपसे ज्ञानमें वर्तती हैं:--- 


गाथा २७ 
अन्वयाथः--[ तासाम्‌ द्रव्यज्ञातीनाम्‌ ] उन ( जीवादि ) द्रव्यजातियोंकी [ ते 
से | समस्त [ सदसदूभूताः हि ] विद्यमान और अविद्यमान [ पर्यायाः ] पर्याय 
[ तात्कालिकाः इव ] तात्कालिक ( वर्तमान ) पर्यायोंकी भाँति [ विशेषतः ] विशिष्टता 
पूर्वक ( अपने अपने भिन्न भिन्न स्वरूपमें ) [ ब्ञाने वतेन्ते ] ज्ञानमें वर्ती हैं । 


टीका;-- ( जीवादिक ) समस्त द्रव्यजातियोंकी पर्यायोंकी उत्पत्तिकी मर्यादा 
तीनोंकालकी मर्यादा जितनी होनेसे ( वे तीनोंकालमें उत्पन्न हुआ करती हैं इसलिये ), 
उनकी ( उन समस्त द्रव्य जातियोंकी ), क्रम पूर्वक तपती हुई स्वरूप सम्पदा वाली 
( एकके बाद दूसरी प्रगट होनेवाली ), विद्यमानता और अ्विद्यमानताको प्राप्त जो 
जितनी पर्याय हैं, वे सब तात्कालिक ( वतंमान कालीन ) पर्यायोंकी भाँति अत्यन्त 
"मिश्रित होनेपर भी सब पर्यायोंके विशिष्टलक्षण स्पष्ट ज्ञात हों इसप्रकार, एक 


२. ज्ञानमें समरत द्रव्योकी तीनॉकालकी पर्याय एक ही साथ ज्ञात होने पर भी प्रत्येक पर्यायका 
विशिष्ट स्वरूप ( प्रदेश, काल, आकार इत्यादि विशेषताये ) स्पष्ट ज्ञात होता है; संकर-व्यतिकर नहीं होते । 


जैन शाखमाला -- झानतसश्व-प्रश्ञापन -- रे 


हि. छञ्नस्थस्यापि वर्तमानमिव व्यतीतमनाग्त वा वस्तु चिन्तयतः संविदालम्बितस्तदाकारः । 
किंच चित्रपटीस्थानीयत्वात्‌ संविद! । यथा हि चित्रपट्यामतिवाद्दितानामलुपस्थितानां वर्तमाना- 
नां च वस्तूनामालेख्याकाराः साक्षादेकक्षण एवावमासन्ते, तथा संविद्धित्तावपि । किंच सर्वेक्षेया- 





क्षणमें ही ज्ञानमंदिरमें स्थितिको प्राप्त होती हैं। यह ( तीनोंकालकी पर्यायोंका 
वर्तमान पर्यायोंकी भाँति ज्ञानमें ज्ञात होना ) भ्रयुक्त नहीं है; क्योंकि-- 


( १ ) उसका दृष्टके साथ ( जगतमें जो दिखाई देता है--ग्रनुभवमें आता 
है उसके साथ ) अविरोध है। (जगतमें) दिखाई देता है कि छद्यस्थके भी, ज॑से 
वर्तमान वस्तुका चितवन करते हुए ज्ञान उसके आकारका अ्रवलम्बन करता है 
उसीप्रकार भूत और भविष्यत वस्तुका चितवन करते हुए ( भी ) ज्ञान उसके 
आाकारका अवलम्बन करता है । 


( २ ) और ज्ञान चित्रपटके समान है। जंसे चित्रपटमें अ्रतीत, भ्रनागत 
और वर्तमान वस्तुझोंके 'आलेख्याकार साक्षात्‌ एक क्षणमें ही भासित होते हैं; 
इसीप्रकार ज्ञानरूपी भित्तिमें ( ज्ञान भूमिकामें, ज्ञानपटमें ) भी अतीत अनागत 
और वर्तमान पर्यायोंके ज्ञेयाकार साक्षात्‌ एक क्षणमें ही भासित होते हैं । 


( ३ ) और, सर्व ज्ञेयाकारोंकी तात्कालिकता ( वतंमानता, साम्प्रतिकता ) 
ग्रविरुद्ध है । जेसे नष्ट और अनुत्पन्न वस्तुओंके भ्रालेख्याकार वर्तमान ही हैं, इसीप्रकार 
ग्रतीत और अनागत पर्यायोंके ज्ञेगाकार वर्तमान ही हैं । 


भावाथ:-- केवलज्ञान समस्त द्रव्योंकी तीनों कालकी पर्यायोंको युगपद्‌ 
जानता है। यहाँ यह प्रश्न हो सकता है कि ज्ञान नष्ट और अनुत्पन्न पर्यायोंको 
वतंमान कालमें कंसे जान सकता है ? उसका समाधान है कि--जगतमें भी देखा 
जाता है कि गअल्पज्ञ जीवका ज्ञान भी नष्ट और भनुत्पन्न वस्तुशनंका चितवत कर 
सकता है, अनुमानके द्वारा जान सकता है, तदाकार हो सकता है, तब फिर पूर्ण 
ज्ञान नष्ट और अनुत्पन्न पर्यायोंको क्यों न जान सकेगा ? ज्ञानशक्ति ही ऐसी है कि 
वह चित्रपटकी भाँति अतीत और अनागत पर्यायोंकी भी जान सकती है। और 





१. आलेख्य -- आलेखन योग्य; चित्रित करने योग्य । 


४७ «- अवचमसार -«- [ भगवान श्रीकुन्वकुन्द-फट्टान 

काराणां तादास्विकत्वाविरोधात्‌ | यथा हि प्रध्वस्तानामचुदितानां च्‌ वस्तुनामालेख्याकारा 

बतमाना एवं, तथातीतानामनागतानां च पर्यायाणां ज्लेयाकारा वतमाना एवं मवन्ति ॥ ३७ || 
अथासड्भतपर्यायाणां कथंचित्सद्भुतत्व॑ विदधाति-- 


जे ऐेव हि संजाया जे खलु णट्टा भवीय पज्जाया । 
ते होंति असब्भूदा पज्जाया णाणपत्चक्खा ॥ ३८॥ 


ये नेव हि संजाता ये खलु नष्ट भृत्वा पर्यायाः । 
ते मवन्ति असद्धताः पर्याया ब्वानप्रस्यक्षा) || ३८ ॥ 


ये खलु नादापि संभूतिमनुमवन्ति, ये चात्मलाभमनुभूय विलयग्रपगतास्ते किलासद्भता 





ग्रालेख्यत्व शक्तिकी भाँति द्रव्योंकी ज्ञेयत्व शक्तित ऐसी है कि उनकी झतीत और 
अनागत पर्याय भी ज्ञानमें ज्ेयरूप होती हैं-ज्ञात होती हैं। इसप्रकार आत्माकी 
अद्भुत ज्ञान शक्ति और द्र॒व्योंकी अ्रदूभुत ज्ेयत्वशक्तिके कारण केवलज्ञानमें समस्त 
द्रव्योंकी तीनोंकालकी पर्यायोंका एक ही समयमें भासित होना अ्रविरुद्ध है ॥। ३७ ॥। 


अब, अविद्यमान पर्यायोंकी ( भी ) कथंचित्‌ ( कोई प्रकारसे; कोई 
अपेक्षासे ) विद्यमानता बतलाते हैं:-- 


गाथा ३८ 
अन्वयार्थ:--[ ये पर्यायाः ] जो पर्याय [ द्वि ] वास्तवमें [ न एवं संजाताः ] 
उत्पन्न नहीं हुई हैं, तथा [ ये ] जो पर्यायें [ खलु ] वास्तवमें [ भ्रत्वा नश्ः ] उत्पन्न 
होकर नष्ट होगई हैं, [ ते ] वे [ असद्भूता: पर्याया! ] अविद्यमान पर्याय [ ब्वानप्रत्यक्षाः 
भवन्ति ] ज्ञान प्रत्यक्ष हैं । 


टीका;--जो ( पर्यायें ) अभी तक भी उत्पन्न नहीं हुई झौर जो उत्पन्न 
होकर नष्ट होगई हैं वे ( पर्याय ) वास्तवमें अ्रविद्यमान होने पर भी ज्ञानके प्रति 
नियत होनेसे ( ज्ञानमें निश्चित-स्थिर-लगी हुई होनेसे, ज्ञानमें सीधी ज्ञात होनेसे ) 
'ज्ञानप्रत्यक्ष वर्तेती हुई, पाषाण स्तम्भमें उत्कीर्ण, भूत और भावी देवों 


१. प्रत्यक्ष - अक्षके प्रति-अक्षके सम्मुख-अक्षके निकटमें-अक्षके संबंधर्म हो ऐसा। [ अज्ष ८- 
ज्ञान; आत्मा । ] 


जल शास्त्रमाला ] «- झानतरव-प्रशापन -- श्च्‌ 


अपि परिच्छेदं प्रति नियतत्वाद ह्ानप्र्यक्षतामनुमबन्तः शिलास्तम्मोत्कीण भूतभाविदेववदप्रकम्पा- 
पिंतस्वरूपाः सद्भृता एवं मबम्ति || रेट ॥ 


अधेतदेबासड्भतानां ज्ानप्रत्यक्षस्व॑ बहयति--- 
जदि पत्रक्खमजायं पज्जायं पलइ्यं च णाणम्म । 
ण॒ हृवदि वा त॑ णाएं दिव्वं ति हि के परूवेंति ॥ ३६ ॥ 


यदि प्रत्यक्षो जातः पर्यायः प्रलयितश्र ब्वानस्य | 
ने भवति वा तत्‌ ब्ानं दिव्यमिति हि के प्ररूपयन्ति ।। २९ ॥ 


यदि खल्वसंभाषितभाव॑ संमावितभावं च पर्यायजातमप्रतिघविजुम्मिताखण्डितप्रतापप्रशु- 
शक्तितया प्रसमेनेव नितान्तमाक्रम्याक्रमसमर्पितस्वरूपसबंस्वमात्मानं प्रतिनियत॑ ज्ञानं न करोति, 


( तीर्थंकरदेवों ) की भाँति अपने स्वरूपको अकम्पतया ( ज्ञानकों ) श्रपित करती 
हुई ( वे पर्याय ) विद्यमान ही हैं ।। ३८ ॥। 


अरब, इन्हीं भ्रविद्यमान पर्यायोंकी ज्ञानप्रत्यक्षताको दृढ़ करते हैं:-- 
गाया ३९ 


अन्वया्थः--[ यदि वा ] यदि [ अज्ञातः पर्यायः ) भनुत्पन्न पर्याय [च ] 
तथा [ प्रलयितः ] नष्ट पर्याय [ बज्ञानस्थ ] ज्ञानके (केवलज्ञानके) [ प्रत्यक्ष/ न भवति ] 
प्रत्यक्ष न हो तो [ तत्‌ बज्ानं ] उस ज्ञानको [ दिव्यं इति हि ] दिव्य [ के प्ररूपयंति ] 
कौन प्ररूपेगा ? 


टीकाः-- जिसने अस्तित्वका अनुभव नहीं किया, और जिसने ग्रस्तित्वका 
अनुभव कर लिया है ऐसी ( अनुत्पन्न और नष्ट ) पर्याय मात्रको यदि ज्ञान अपनी 
निविध्न विकसित, श्रखंडित प्रतापयुक्त प्रभु शक्तिके द्वारा बलात्‌ अत्यन्त आक्रमित 
करे ( प्राप्त करे ); तथा वे पर्यायें अपने स्वरूपसवेस्वकों अक्रमसे अपित करें 
( एकही साथ ज्ञानमें ज्ञात हों ) इसप्रकार उन्हें अपने प्रति नियत न करे ( अपनेमें 
निष्चित न करे, प्रत्यक्ष न जाने ), तो उस ज्ञानकी दिव्यता क्‍या है? इससे ( यह 
कहा गया है कि ) पराकाष्ठाको प्राप्त ज्ञानके लिये यह सब योग्य है । 


रद «- प्रवचससार -- [ भगवान श्रीकुल्दकु्द-फदान 


तदा तस्य डुतस्तनी दिव्यता स्‍्पाद्‌ | अतः काष्टाप्राप्तस्य परिच्छेदस्य सर्बमेतदुपपश्नम्‌ ।। ३९ || 
अयेन्द्रिय्वानस्यैव प्रलीनमलुत्पस्न॑ च ड्वातुमशक्यमिति वितकेयति-- 
अत्यं अक्खणिवदिदं इंहापुब्बेहिं जे विजाएंति । 
तेसिं परोक्खभूदं णादुमसक ति परणत्त ॥ ४० ॥ 
अर्थमक्षनिपतितमीहापूर्व ये. विज्ञानन्ति । 
तेषां परोक्षमर्त ब्ञातुमशक्यमिति प्रश्नमम्‌ ।| ४० | 
ये खलु विषयविषयिसभ्िपातलक्षणमिन्द्रियार्थ स्रिकरपमधिगम्य क्रमोपजायमानेनेहादि- 


भावा्थ--- अनन्त महिमावान केवलज्ञानकी यह दिव्यता है कि वह अनन्त 
द्रव्योंकी समस्त ( भ्रतीत और अनागत भी ) पर्यायोंकों सम्पृर्णतया एक ही समय 
प्रत्यक्ष जानता है ॥| ३६ ॥ 

ग्रब, इन्द्रियज्ञानकों ही नष्ट और भ्नुत्पन्नका जानना अजक्य है, ( अ्र्थति 
इन्द्रियज्ञान ही नप्ट और अनुत्पन्न पदार्थोको-पर्यायोंको नहीं जान सकता ) यह 
न्यायसे निश्चित करते हैं । 

गाथा ४० 

अन्यार्थ:--[ ये ] जो [ अक्षनिपतितं ] ग्रक्षपतित अ्र्थात्‌ इन्द्रियगोचर 
[ अर्थ ] पदार्थकों [ ईहापूवें: | ईहादिक द्वारा [ विब्वानन्ति ] जानते हैं, [ तेषां | उनके 
लिये [ परोक्षभूत॑ | 'परोक्षभूत पदार्थकों [ ज्ञातुं | जानना [ अशक्य ] अ्रशकय है 
[ इति प्रज्नप्त ] ऐसा सव्वेज्ञ देवने कहा है । 


टीकाः-- विषय और विष्रयीका सल्निपाव जिसका लक्षण (स्वरूप ) है 
ऐसे इन्द्रिय और पदार्थके सन्निकर्षको प्राप्त करके, जो अनुक्रमसे उत्पन्न ईहादिकके 
ऋ्रमसे जानते हैं वे उसे नहीं जान सकते जिसका अस्तित्व बीत गया है, तथा जिसका 
अस्तित्वकाल उपस्थित नहीं हुआ है क्योंकि ( अ्रतीत-अनागत पदार्थ और इन्द्रियके ) 
यथोक्‍त लक्षण ( यथोकतस्वरूप, ऊपर कहा ज॑ंसा ) 'गग्राह्मग्राहक सम्बन्धका 
ग्रसंभव है । 





१. परोक्ष -अक्षसे पर अर्थात्‌ अच्षसे दृर होवे ऐसा; इन्द्रिय अगोचर । २. सन्निपात -- मिलाप; 
संबंध होना । ३. सन्निकर्प - संबंध, समीपता । ४. इन्द्रियगोचर पदार्थ ग्राह्म है, और इन्द्रियाँ ्राहक हैं । 


जैन शाखमाला ] -- झानतश्व-अशापन «७» | ः हज 

कप्रक्रमेण परिच्छिन्दन्ति, ते किलातिवाहितस्वास्तित्वकालमनुपस्थितस्वास्तित्थकार्ट था 

धधोदितलक्षणस् ग्राह्मग्राहकर्त वंघस्यासंभवतः परिष्छेच' न शकनुवम्ति ॥ ४० || 
मथातीन्द्रियज्ञानस्य तु यद्यदुच्यते तत्तत्संमव्तीति संभावयति--« 


अपदस सपदस मुत्तममुत्त च पजजयमजाद । 
पलय॑ं गयं च जाणदि त॑ णाणमर्दिदियं भणियं ॥ ४१ ॥ 
अप्रदेश समप्रदेश मूततममृत च पर्ययमजातम्‌ | 
प्रलयं गत॑ व जञानाति तज्ब्ानमतीनिद्रियं भणितम्‌ ।। ४१ ।। 
हन्द्रियज्ञानं नाम उपदेश्ञान्त/करणेन्द्रियादीनि विरूपकारणस्वेनोपलब्धिसंस्कारादीन्‌ 
अन्तरड्रस्वरूपकारणत्वेनोपादाय प्रवर्तते । प्रवतमान॑ च सम्रदेशमेवाध्यवस्यतिस्थूलोपलम्भकत्वाला- 











भावाथे।--इन्द्रियोंके साथ पदार्थका ( विषयीके साथ विषयका ) सन्निकर्ष- 
सम्बन्ध हो तभी ( अवग्रह-ईहा-अवाय-धा रणारूप क्रमसे ) इन्द्रिय ज्ञान पदार्थकों जान 
सकता है । नप्ट और अनुत्पन्न पदार्थोके साथ इन्द्रियोंका सन्निकर्ष-सम्बन्ध न होनेसे 
इन्द्रिय ज्ञान उन्हें नहीं जान सकता । इसलिये इन्द्रियज्ञान हीन है, हेय है ॥॥ ४० ॥ 

ग्रब, यहाँ यह स्पष्ट करते हैं कि ग्तीन्द्रिय ज्ञानके लिये जो जो कहा जाता 
है वह ( सब ) संभव है:-- 


गाभा ४१ 

 अन्वयार्थ:-[ अप्रदेश ] जो प्रप्रदेशको [ सम्रदेशं ] सप्रदेशको [ मूर्त ] मृतंको 
[ अमृत च ] और अमूर्तको तथा [ अब्ातं ] अनुत्पन्त [ च ] और [ प्रलयंगत ] नष्ट 
[ पर्याय ] पर्यायकों [ जानाति ] जानता है [ तत्‌ बज्ञानं ] वह ज्ञान [ अतीन्द्रिय॑ ] 
ग्रतीन्द्रिय [| भणितम्‌ ] कहा गया है । 

टीका;--इन्द्रियज्ञान उपदेश, अन्त:करण और इन्द्रिय इत्यादिको 'विरूप- 
कारणतासे ( ग्रहण करके ) और उपलब्धि ( क्षयोपशम ), संस्कार इत्यादिको 
प्रंतरड्भ स्वरूप-का रणतासे ग्रहण करके प्रवृत्त होता है; और वह प्रवृत्त होता हुआ 


१ विरूप - झ्ञानके स्वरूपसे भिन्न स्वरूपवाले | ( उपदेश, मन और इन्द्रियाँ पौदलिक हैं. इसलिये 


उसका रूप झ्ानके स्थ्रूपते भिन्न है। थे इंद्रियज्ञानमें बहिरंग कारण हैं। ) 
2 व 


श्द «- प्रक्चतसार -- [ भगवान औकुर्दकुर्द-कहन 


प्रदेशम्‌ । मूर्तमेवावगच्छति तथाविधविषयनिवन्धनसद्ञावाआमूर्तम्‌। बरतेमानमेव परिच्चिनसि 
विषयविषयिसश्षिपातसड्भावान्न तु शत वत्स्येच । यत्तु धुनरनावरणमनिन्द्रियं ज्ञान तस्थ समिद्ध- 
पूमष्वजस्पेवानेकप्रकारतालिज्लितं दाह्य॑ दाह्मतानतिक्रमादह्ममेव यथा तथात्मनः अप्र देश॑ 
सप्र देश मृर्तममूर्तमजातमतिवाहितं च पर्यायजात॑ श्लेयतानतिक्रमात्परिच्छेयमेव भबतीति ॥४१॥ 
अथ हेयार्थपरिणमनलक्षणा क्रिया ह्वानान्ष मवतीति भ्रद्धाति- 
परिणमदि ऐेयमट्र णादा जदि शेव खाहगं तस्स । 
णाएं ति त॑ जिणिंदा खबयंत॑ कम्ममेबुत्ता ॥ ४२ ॥ 
परिणमति ब्लेयमर्थ ज्ञाता यदि नैंव ध्षायिक तस्य । 
हानमिति ते जिनेन्द्राः: भ्रपयर््त कर्मेबोक्तन्‍न्‍्तः | ४२ | 


सप्रदेशनो ही जानता है, क्योंकि वह स्थूलको जाननेवाला है, अ्रप्रदेशको नहीं जानता, 
(क्योंकि वह सक्ष्मको जाननेवाला नहीं है ); वह मूर्तको ही जानता है, क्योंकि 
वेसे ( मूतिक ) विषयके साथ उसका सम्बन्ध है, वह अमृतेको नहीं जानता € क्योंकि 
ग्रमुतिक विषयके साथ इन्द्रियज्ञानका सम्बन्ध नहीं है ); वह वरतंमानकों ही जानता 
है क्योंकि विषय-विपयीक सन्निपात सदुभाव है, वह प्रवरतित हो चुकनेवालेकों श्रौर 
भविष्यमें प्रवृत्त होनेवालेको नहीं जानता ( क्‍योंकि इन्द्रिय और पदार्थके 
सन्निकर्षका अभाव है ) । 

परन्तु जो अनावरण अनिन्द्रिय ज्ञान है, उसे अपने अप्रदेश, सप्रदेश, मूर्त 
और अमूर्त ( पदार्थ मात्र ) तथा अनुत्पन्न एवं व्यतीत पर्यायमात्र, जेयताका अतिक्रमण 
न करनेसे, ज्ञेय ही है--जंसे प्रज्वलित अ्रग्निको अनेक प्रकारका ईंधन, दाह्यताका 
अतिक्रमण न करनेसे दाह्म ही है। ( जसे प्रदीप्त अग्नि दाह्ममात्रकों--ईंधनमात्रको- 
जला देती है, उसीप्रकार निरावरण ज्ञान नेयमात्रको--द्रव्यपर्यायमात्रकौ--- 
जानता है )॥ ४१ ॥ 

प्रव, यह श्रद्धा व्यक्त करते हैं कि ज्ञेय पदार्थरूप परिणमन जिसका लक्षण है 
ऐसी ( जेयार्थपरिणमनस्व॒रूप ) क्रिया ज्ञानमेंसे नहीं होती:--- 


गाथा ४२ 


अन्वयाथः--[ जता ] ज्ञाता [ यदि ] यदि [ ल्लेय॑ अर्थ ] जेय पदार्थरूप 
[ परिणमति ] परिणमित होता हो तो [ तस्‍्य ] उसके [ ज्षायिक ब्वानं ] क्षायिक ज्ञान 


जैन शासमाला ] -- शानतत्व-प्रक्षापन -- ४६ 


परिच्छेता हि यत्परिच्छेधमर्थ परिणमति तन्न तस्य सकलकर्मकश्षक्षयप्रपृत्तस्वाभाविक- 
परिच्छेदनिदानमथबा ड्वानमेव नास्ति तस्य। यतः प्रत्यर्थपरिणतिद्वारेण मृततष्णाम्भोमार- 
पंभावनाकरणमानसः तुदुःसहं कर्मभारमेबोपश्चुझ्ञानः स जिनेन्द्रेरुद्रीतः || ४७२ ॥ 


अथ कुतस्तईि ब्लेयाथंपरिणमनलक्षणा क्रिया तस्फलें च भवतीति विवेचयति--- 


उदयगदा कम्मंसा जिणवरवसहेहिं णियदिणा भणिया। 
तेसु विमूढ़ो रत्तो दुट्टी वा बंधमणुभवदि ॥ ४३ ॥ 
उदयगताः कर्माशा जिनवरजृषमै! नियत्या मणिताः: । 
तेषू बिमृढ़ों रकी दृष्टी वा बन्धमनुमबति ।। ४३ ।। 


[ न एवं इति ] होता ही नहीं; [ जिनेन्द्राः ] जिनेन्द्रदेवोंने [ त॑ ] उसे [ कर्म एवं ] कर्मको 
ही [ क्षपयन्त | ग्रनुभव करनेवाला [ उक्तवन्तः ] कहा है। 

टीकाः--यदि ज्ञाता ज्ञेय पदार्थरूप परिणमित होता हो, तो उसे सकल 
कमंवनके क्षयसे प्रव्तेमान स्वाभाविक जानपनका कारण ( क्षायिक ज्ञान ) नहीं है, 
ग्रथवा उसे ज्ञान ही नहीं है; क्योंकि प्रत्येक पदार्थरूपसे परिणतिके द्वारा मुगतृष्णामें 
जलसमूहकी कल्पना करनेकी भावनावाला वह ( शआ्रात्मा ) अत्यन्त दुःसह कर्मभारकों 
ही भोगता है, ऐसा जिनेन्द्रोंने कहा है । 

भावार्थ:--ज्ञेय पदार्थरूपसे परिणमन करना भ्र्थात्‌ यह हरा है, यह पीला 
है, इत्यादि विकल्परूपसे ज्ञेयरूप पदार्थामें परिणमन करना वह करमंका भोगना है, 
ज्ञानका नहीं । निविकार सहज आनन्दमें लीन रहकर सहजरूपसे जानते रहना वह 
ही ज्ञानका स्वरूप है; ज्ञेय पदार्थोमें रुकना-उनके सन्मुख वृत्ति होना, वह ज्ञानका 
स्वरूप नहीं है ॥ ४२ ॥। 

( यदि ऐसा है ) तो फिर ज्ञेय पदार्थरूप परिणमन जिसका लक्षण है ऐसी 
( ज्ञेयार्थपरिणमनस्वरूप ) क्रिया और उसका फल कहाँसे ( किस कारणसे ) उत्पन्न 
होता है, यह विवेचन करते हैं:--- 

गाथा ४३ 


अन्वयार्थ:--[ उदयगता! कर्माशा) ] ( संसारी जीवके ) उदयप्राप्त कर्माश 
( ज्ञानावरणीय प्रादि पुद्गलकमंके भेद ) [ नियत्या ) नियमसे [ जिनवर इंपभेः ) 


६० -- प्रवचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुन्द-कद्षात 


संसारिणों द्वि नियमेन तावदुदयगताः पुठ्ठलकर्माशाः सन्त्येव । अथ स्‌ सत्सु तेषु 
संचेतयमानों मोहरागठेपपरिणतत्वात्‌ ज्ञेयाथपरिणमनलक्षणया क्रियया युज्यते । तत एवं ले 
क्रियाफलभूत बन्धमलुभवति । अतो मोहोदयात्‌ क्रियाक्रियाफले न तु ब्वानात्‌ ॥ ४३ ॥ 

अथ केवलिनां क्रियापि क्रियाफलं न साधयतीत्यनुशास्ति-- 
ठाणएिसेज्जविह्यरा धम्मुवदेसो य णियदयों तेमिं। 
अरहंताएं काले मायाचारों व्व इत्यीणं ॥ ४४ ॥ 
स्थाननिषद्ाविहारा धर्मोपदेशश्च नियतयस्तेपास । 
अहेतां काले मायाचार इब स्त्रीणाम्‌ | ४४ | 

जिनवर वृषभोंने [ भणिताः ] कहे हैं । [ तेषु ] ( जीव ) उन कर्माशोंके होने पर, 
[ विमृढः रक्तः दृष्टः वा ] मोही, रागी अथवा द्वेषघी होता हुआ [ बन्धं अनुभवति ] 
बन्धका अनुभव करता है । 

टीकाः--प्रथम तो, संसारी जीवके नियमसे उदयगत पुदूगल कर्माश होते 
ही हैं। और वह संसारी जीव उन उदयगत कर्माशोंके अस्तित्वमें, चेतते-जानते-अनुभव 
करते हुए, मोह-राग-द्वेषमें परिणत होनेसे ज्ञय पदार्थोमें परिणमन जिसका लक्षण है 
ऐसी ( ज्ञ यार्थपरिणमनस्वरूप ) क्रियाके साथ युक्त होता है; और इसीलिये क्रियाके 
फलभूत बन्धका अनुभव करता है। इससे ( यह कहा है कि ) मोहके उदयसे ही 
( मोहके उदयमें युक्त होनेके कारणसे ही ) क्रिया और क्रियाफल होता है, 
ज्ञानसे नहीं । 

भावार्थ:--समस्त संसारी जीवोंके कर्मका उदय है, परन्तु वह उदय बन्धका 
कारण नहीं है। यदि कर्मनिमित्तक इप्ट-अनिष्ट भावोंमें जीव रागी-इंपी-मोही होकर 
परिणमन करे तो बन्ध होता है । इससे यह बात सिद्ध हुई कि ज्ञान, उदयप्राप्त 
पौद्गलिक कर्म या कर्मोदियसे उत्पन्न देहादिकी क्रियाएं बन्धका कारण नहीं हैं, 
बन्धके कारण मात्र राग-द्वेप-मोहभाव हैं। इसलिये वे भाव सवंप्रकारसे त्यागने 
योग्य हैं ॥। ४३ ॥ 

श्रब, यह उपदेशते हैं कि केवली भगवानके क्रिया भी क्रियाफल ( बन्ध ) 
उत्पन्न नहीं करती:--- 





हि गाया ४४ 
अन्वयाथः--] तेपाम्‌ अहँता ] उन अरहस्त भगवन्तोंके [ काले ] उस समय 


मेन शास्रमाला ] -- झानतकस्‍्व-प्रशापन -- ६१ 


यथा हि. महिलानां प्रयत्नमन्तरेणापि तथाविधयोग्यतासद्भधावात्‌ स्वभावभूत एवं 
मायोपगुण्ठनागुण्टितो व्यवहार! प्रवर्तते, तथा द्वि केवलिनां प्रयत्नमन्तरेणापि तथाविधयोग्यता- 
सड्ावात्‌ स्थानमासन विदरणं धमंदेशना च स्वभावभूता एव प्रवरतन्ते । अपि चाविरुद्धमेतदम्भोघर- 
दृष्टान्तात्‌ । यथा खल्वम्भोधराकारपरिणतानां पृद्ठलानां गमनमवस्थानं गजनमम्बुबष च पुरुष- 
प्रयत्नमन्तरेणापि दरृश्यन्ते, तथा कफेवलिनां स्थानादयो5बुद्धिपूवका एवं दृश्यन्ते, अतो5मी 
स्थानादयों मोहोदयपूर्वकत्वाभावात्‌ क्रियाविशेषा अपि केवलिनां क्रियाफलभूतवन्धसाधनानि 
न मवन्ति ॥ ४४ ॥ 


[ स्थाननिषधविहारा: ] खड़े रहना, बेठना, विहार [ धर्मोपदेशः व ] और धर्मोपदेश 
[ सत्रीणां मायाचारः हव ] स्त्रियोंक मायाचारकी भाँति [ नियतयः ] स्वाभाविक ही-- 
प्रयत्न बिना ही-- होता है । 


टीकाः--जैसे स्त्रियोंके, प्रयत्नके बिना भी, उस प्रकारकी योग्यताका सद्भाव 
होनेसे स्वभावभूत ही मायाके ढक्‍्कनसे ढँका हुआ व्यवहार प्रवर्तता है, उसीप्रकार 
केवलीभगवानके, बिना ही प्रयत्नके (-प्रयत्न न होनेपर भी ) उस प्रकारकी योग्यताका 
सद्भाव होनेसे खड़े रहना, बेठना, विहार और धमंदेशना स्वभावभूत ही प्रवर्तते 
हैं । श्रौर यह ( प्रयत्नके बिना ही विहारादिका होना ) बादलके दृष्टान्तसे अ्रविरुद्ध 
है । जैसे बादलके आ्राकाररूप परिणमित पुद्गलोंका गमन, स्थिरता, गर्जन और 
जलवृष्टि पुरुष-प्रयत्नके बिना भी देखी जाती है, उसीप्रकार केवलीभगवानके खड़े 
रहना इत्यादि ग्बुद्धिपूर्वक ही ( इच्छाके बिना ही ) देखा जाता है । इसलिये यह 
स्थानादिक ( खड़े रहने-बंठने इत्यादिका व्यापार ) मोहोदय पूर्वक न होनेसे, क्रिया- 
विशेष होने पर भी केवली भगवानके क्रियाफलभूत बन्धके साधन नहीं होते । 


भावार्थ:-- केवली भगवानके स्थान, श्रासन और विहार, यह काययोग 
सम्बन्धी क्रियाएं तथा दिव्यध्वनिसे नि३चय-व्यवहार स्वरूप धर्मका उपदेश-वचनयोग 
सम्बन्धी क्रिया-अधातिकर्म के-निमित्तसे सहज ही होती है । उसमें केवली भगवानकी 
किचित्‌ मात्र इच्छा नहीं होती, क्‍योंकि जहाँ मोहनीय कमका स्वथा क्षय होगया 
है वहाँ उसकी कार्यभूत इच्छा कहाँसे होगी ? इसप्रकार इच्छाके बिना ही--मोह-राग- 
हेषके बिना ही-होनेसे केवली भगवानके लिये वे क्रियाएं बन्धका कारण 
नहीं होतीं।। ४४ |। 


-- प्रवचससार --- _ भगवान औकुल्द कुम्त-क हक 
अयैव सति तीर्थकृतां पुण्यविपाको5किंचित्कर एवेत्यवघारयति->«७ 


पुरणफला अरहंता तेमिं किरिया पुणों हि ओदड्या । 
मोहादीहिं विरहिया तम्हा मा खाइग त्ति मदा ॥४५॥ 
पुण्यफला अहेन्तस्तेषां क्रिया पूनर्हि औदयिकी । 
मोहादिभिः विरहिता तस्मात्‌ सा क्षायिकीति मता || ४५ ॥। 
अहंन्तः खलु सकलसम्पकपरिपकवपृण्यकल्पपादपफला एवं भवन्ति । क्रिया तु तेषां या 
काचन सा सर्वापि तद॒दयालुभावसंभावितात्मसंभूतितया किलोदयिक्येव । अभेवंभूतापि सा 
समस्तमहामोहमृर्धामिषिक्तर्कन्धावारस्पात्यन्तक्षये . संभृतत्वान्मोहरा मद्वेपरूपाणाहुपर झ्काना म- 


६२ 





इसप्रकार होनेसे तीर्थकरोंके पुण्यका विपाक अ्रकिचित्कर है ( कुछ करता 

नहीं है, स्वभावका किचित्‌ घात करता नहीं है ) ऐसा श्रब निश्चित्‌ करते हैं:-- 
गाथा ४४ 

अन्वयाथः-[ अहन्तः ] अरहन्त भगवान [ पृण्यफलाः ] पुण्यफलवाले हैं 
[ पुनः हि ] भर [ तेषां क्रिया ] उनकी क्रिया [ औदयिकी ] औदयिकी है; [ मोदा- 
दिमिः विरहिता ] मोहादिसे रहित है [ वस्मात्‌ ] इसलिये [ सा ] वह [ क्षायिकी ] 
क्षायिकी [ इति मता ] मानी गई है । 

टीकाः--ग्रहन्त भगवान जिनके वास्तवमें पुण्यरूपी कल्पवृक्षके समस्त फल 
भलीभाँति परिपक्व हुए हैं ऐसे ही हैं, और उनकी जो भी क्रिया है वह सब उस 
( पुण्य )के उदयके प्रभावसे उत्पन्न होनेके कारण आऔदयिकी ही है। किन्तु ऐसी 
( पुण्यके उदयसे होनेवाली ) होने पर भी वह सदा झऔदयिकी क्रिया महा मोह राजाकी 
समस्त सेनाके सर्वथा क्षयसे उत्पन्न होती है इसलिये मोहरागद्वेषर्पी "उपरंजकोंका 
अभाव होनेसे चेतन्यके विकारका कारण नहीं होती इसलिये कार्यभूत बन्धकी अ्का रण- 
भूततासे और कार्यभूत मोक्षकी कारणभूततासे क्षायिकी ही क्यों न माननी चाहिये ? 
( अवश्य माननी चाहिये ) और जब क्षायिकी ही माने तब करममविपाक ( कर्मोदय ) 
गा ( अरहन्तोंके ) स्वनाव विघातका कारण नहीं होता; ( यह निश्चित 

| ह 





१. उपरंजकों 5 उपराग-मलिनता करनेवाले ( बिकारी भाव ) | 


क्षैन शाखमाला ] _० झानतस्व-प्रह्लपन -- * ६३ 


माबाब्वैतन्यविकारकारणतामनासादयम्ती नित्यमौदयिकी कार्यभूवस्य पन्धस्याकारणभूततया 
कार्य भूतस्य मोक्षस्प कारणभूततया च क्षायिक्येब करथ्थ हि नाम नानुमन्‍्येत । अथानुमन्येत 
घेत्ाहिं कमंविपाको5पि न तेपां स्वभावविषाताय | ४२ ॥ 


अथ फरैवलिनामिव सर्वेपामप्रि स्वमावविधाताभार्व निषैधयति--- 
जदि मो सुहो व असुहो ण हवदि आदा सयं सहावेण । 
संमारो वि ण विज्जदि सब्वेसिं जीवकायाएं ॥ ४६ ॥ 


यदि से शुभो वा अशुमों न भव॒ति आत्मा स्वयं स्वभावेन । 
संसारोएपि ने विद्यते सर्वेबा जीवकायानाम्‌ ॥ ४६ || 














भावार्थ:---अरहन्त भगवानके जो दिव्य ध्वनि, विहार आदि क़ियाऐं हैं 
वे निष्क्रिय शुद्ध आत्मतत्त्वके प्रदेशपरिस्पंदमें निमित्तभूत पूव॑ंबद्ध कर्मोदयसे उत्पन्न 
होती हैं इसलिये औदयिकी हैं। वे क्रियाएँ अरहन्त भगवानके चंतन्यविकाररूप 
भावकर्म उत्पन्न नहीं करतीं, क्योंकि ( उनके ) निर्मोह शुद्ध आ्रात्मतत्त्वके रागद्रेषमोहरूप 
विकारमें निर्मित्तमृत मोहनीयकमंका क्षय हो चुका है। और बे क्रियाएं उन्हें, 
रागद्रेष मोहका अभाव होजानेसे नवीन बन्धमें कारणरूप नहीं होतीं, प्रत्युत वे 
पूर्वकर्मोके क्षयमें कारणरूप हैं, क्योंकि जिन कर्मोके उदयसे वे क्रियाएं होती हैं वे 
कर्म अपना रस देकर खिर जाते हैं । इसप्रकार मोहनीयकमंके क्षयसे उत्पन्न होनेसे 
और कमंकिे क्षयमें कारणभूत होनेसे अ्रहंतभगवानकी वह ओऔदयिकी क्रिया क्षायिकी 
कहलाती है || ४५ || 

ग्रब, केवलीभगवानकी भाँति समस्त जीवोंके स्वभावविधातका ग्रभाव 
होनेका निषेध करते हैं:--- 

गाबा ४६ 

अन्तरयाथ;--[ यदि ] यदि ( यह माना जाये कि ) [ सः आत्मा ] आत्मा 
[ श्वयं ] स्वयं [ खभावेन ] स्वभावसे ( अपने भावसे ) [ झुभः वा अशुभ; ] शुभ या 
ग्रशुभ [न भत्रति ] नहीं होता ( शुभाशुभ भावमें परिणमित ही नहीं होता ) 
[ सर्वेषांजीवकायानां ] तो समस्त जीव निकायोंके [ संसारः अपि ] संसार भी [ न विद्यते ] 
विद्यमान नहीं है ( ऐसा सिद्ध होगा )। 


६४ -- प्रवचनसार -- [ भगवान श्रीकुन्चकुन्द-कद्दान 


यदि खल्वेकान्तेन शुभाशुभभावस्वभावेन स्वयमात्मा न परिणमते तदा सर्वदेव सर्वथा 
निर्विधातेन श॒द्धस्वमावेनेवावतिष्ठत । तथा च॑ स्व एवं भूतग्रामाः समस्तवन्धसाधनशर्य- 
त्वादाजबंजवाभावस्वभावतो नित्ययुक्ततां अतिप्ेरन्‌ । तथ्थ नास्युपगम्यते । आत्मनः परि- 
णामधम्मत्वेन स्फटिकस्य जपातापिव्छरागस्‍्वभावत्ववत्‌ शुभाशुभस्वभावत्वधोतनात्‌ ॥ ४६ | 


अथ पुनरपि प्रकृतमनुसृत्यातीन्द्रियज्ञानं स्वश्वत्वेनाभिनन्द्ति-- 


टीकाः--यदि एकान्तसे ( यह माना जाये कि ) शुभाशुभभावरूप स्वभावमें 
(अपने भावमें ) भ्रात्मा स्वयं परिणमित नहीं होता, तो यह सिद्ध हुआ कि ( वह ) 
सदा ही सर्वथा निविघात शुद्ध स्वभावसे ही अवस्थित है। और इसप्रकार समस्त 
जीवसमूह समस्त बन्धकारणोंसे रहित सिद्ध होनेसे संसारश्रभावरूप स्वभावके कारण 
नित्यमुक्तताको प्राप्त हो जायेंगे ( नित्यमुक्त सिद्ध होवेंगे ) ! किन्तु ऐसा स्वीकार 
नहीं किया जा सकता; क्योंकि आत्मा परिणामधमंवाला होनेसे, जेसे स्फटिकमणि, 
जवाकुसुम और तमालपुप्पके रंग-रूप स्वभावयुक्ततासे प्रकाशित होता है, उसीप्रकार 
उसे ( आत्माके ) शुभाशुभ स्वभावसयुक्तता प्रकाशित होती हैं। ( जैसे स्फटिकमणि 
लाल और काले फूलके निर्मित्तसे लाल और काले स्वभावमें परिणमित दिखाई देता 
है, उसीप्रकार आत्मा क्मोपाधिके निमित्तम शुभाशुभ स्वभावरूप परिणमित होता 
हुआ दिखाई देता है ) । 


भावार्थ:-- जैसे शुद्धनयसे कोई जीव शुभाशुभ भावरूप परिणमित नहीं होता 
उसीप्रकार यदि अशुद्धनयसे भी परिणमित न होता हो तो व्यवहारनयसे भी समस्त 
जीवोंके संसारका अ्रभाव होजाये और सभी जीव सदा मुक्त ही सिद्ध होजावें ? 
किन्तु यह तो प्रत्यक्ष विरुद्ध है। इसलिये जैसे केवलीभगवानके शुभाशुभ परिणामोंका 
ग्रभाव है उमीधप्रकार सभी जीवोंके सर्वथा शुभाशुभ परिणामोंका अभाव नहीं 
समभना चाहिये ।| ४६ ॥ 


अब, पुन: प्रकरृत ( चालू विषय ) का अनुसरण करके अतीन्द्रिय ज्ञानको 


सर्वज्ञर्पसे अभिनन्दन करते हैं। अतीन्द्रिय ज्ञान सबका ज्ञाता है, इसप्रकार 
उसकी प्रशंसा करते हैं )-- 


जैन शाक्तमात्ा «« झॉमतरव-प्रज्ञापन «« ६५ 


ज॑ तकालियमिदरं जाणदि जुगवं समंतदों सब्बं। 

अत्थं विचित्तविसमं त॑ णाणं खाइयं भणियं ॥ ४७॥ 
यत्तात्कालिकमितरं जानाति युगपत्समन्ततः सर्वे । 
अर्थ विचित्रविषमं तत्‌ ज्ानं क्षापिक भणितम्‌ || ४७ !। 


तत्कालकलितब्ृचिकमतीतोदककालकलितइतिक चाप्येकदद एवं समन्ततो5पि सकल- 
मप्यर्थजातं॑ पएथक्त्ववृत्तस्यल॒क्षणलक्ष्मीकटाप्षितानेकप्रकार व्य झितवैचित्र्यमितरेतर विरो धधापिता- 
समानजातीयत्वोदामितवेषम्य क्षायिक ज्ञानं किल जानीयात्‌ | तस्य हि क्रमप्रवृत्तिहेतुभूतानां 





शाथा ४७ 


अन्वयार्थ:--[ यत्‌ ] जो [ युगपद्‌ ] एकही साथ [ समन्ततः ] सवंतः ( सर्व- 
प्रात्मप्रदेशोंसे ) [ तात्कालिकं ] तात्कालिक [ इतर ] या अतात्कालिक, [ विचित्रविषमं ] 
विचित्र ( ग्रनेक प्रकारके ) और विषम ( मूर्त, भ्रमूत्त आदि श्रसमान जातिके ) 
[ सर्व॑ अर्थ ] समस्त पदार्थोको [ जानाति ] जानता है [ तत्‌ ज्ञानं ] उस ज्ञानको 
[ भायिकं भणितम्‌ ] क्षायिक कहा है । 


टीकाः--क्षायिक ज्ञान वास्तवमें एक समयमें ही स्वतः ( स्व आत्मप्रदेशोंसे), 
वर्तमानमें वर्तते तथा भूत-भविष्यत कालमें वर्तते उन समस्त पदार्थोको जानता है 
जिनमें "पृथक्रूपसे बर्तते स्वलक्षणरूप लक्ष्मीसे श्रालोकित अनेक प्रकारोंके कारण वे चित्न्य 
प्रगट हुआ है और जिनमें परस्पर विरोधसे उत्पन्न होनेवाली अ्रसमान जातीयताके 
कारण वंषम्य प्रगट हुआ है। ( इसी बातको युक्तिपूवक समभाते हैं:--) क्रम 
प्रवृत्तिके हेतुभूत, क्षयोपशम भ्रवस्थामें रहनेवाले ज्ञानावरणीय कमंपुद्गलोंका उसके 
( क्षायिक ज्ञानके ) अत्यन्त अभाव होनेसे वह तात्कालिक या अतात्कालिक पदार्थ- 
मात्रकों समकालमें ही प्रकाशित करता है; ( क्षायिक ज्ञान ) स्वतः विशुद्ध होनेके 
कारण प्रतिनियत प्रदेशोंकी विशुद्धि ( स्वतः विशुद्धि ) के भीतर डूब जानेसे वह 
स्वतः ( स्व प्रात्मप्रदेशोंसे ) भी प्रकाशित करता है; सर्व आवरणोंका क्षय होनेसे, 
देश आवरणका क्षयोपशम न रहनेसे वह सबको भी प्रकाशित करता है, सर्वप्रकार 


१. द्रव्योंके भिन्न भिन्न वर्तनेवाले निज निञ्र लक्षण उन द्रव्योंकी लक्ष्मी-सम्पत्ति-शोभा हैं। 
रु 


६६ -- प्रवचनसार -- [ भगवान भ्रीकुन्दकुल्द-कट्ठा न 


प्योपशमावस्थावस्थितब्ञानावरणी यकम पुद्ठलानामत्यन्ताभावाचात्कालिकमतात्का लिके.. वाष्यर्थ- 
ज्ञात॑ तुल्पकालमेत्र प्रकेशेत। स्वतोी विशुद्धल्थ प्रतिनियतदेशविशुद्धेरन्तःस़वनात्‌ 
समनन्‍्ततो5पि प्रकाशेत। स्रविरणक्षयादेशावरणक्षयोपशमस्पानवस्थानात्सवंमपि प्रकाशेत । 
स्वप्रकारतानावरणी यक्षयादसबंप्रकारप्षानावरणी यक्षयोपशमस्य विलयनाद्विचित्रमपि प्रकाशेत । 
असमानजाती यद्वानावर णक्षयात्समान जाती यज्वा नावरणी य क्षयो पश मस्य विनाशनाद्विषममपि 
प्रकाशेत ॥ अलमथवातिविस्तरेण, अनिवारितप्रगरप्रकाशशालितया. क्षायिक्रज्ञानमव्श्यमेव 
सबंदा सर्वत्र सवंया सबमेव जानीयातू || ४७ ॥ 


अथ स्वपज्ञानन्नेकमपि न जानातीति निश्चिनोति-- 





ज्ञानावरणके क्षयके कारण ( सर्व प्रकारके पदार्थोकों जाननेवाले ज्ञानके आवरणमें 
निर्मित्तभूत कर्मके क्षय होनेसे ), असवंप्रका रके ज्ञानावरणका क्षयोपणम ( अमृक ही 
प्रकारके पदार्थोकों जाननेवाल ज्ञानके ग्रावरणमें निर्मित्तभूत कर्मका क्षयोपणम ) 
विलयको प्राप्त होनेसे वह विचित्र ( अनेक प्रकारके पदार्थों ) को भी प्रकाशित करता 
है; असमानजातीय ज्ञानावरणके क्षयके कारण (अभ्रसममानजातिके पदार्थोकी जाननेबाले 
ज्ञानके आवरणमें निर्मित्रभूत कर्मोके क्षयके कारण ) समानजातीय ज्ञानावरणका 
क्षयोपणम ( समानजातिके ही पदार्थाकों जाननेवाले ज्ञानके आवरणमें निर्मित्तभत 
कर्मोंका क्षयोपशम ) नष्ट होजानेसे वह विषम ( अ्रसमानजातिके पदार्थों ) को भी 
प्रकाशित करता है। अथवा, अतिविस्तारसे पूरा पड़े ( कुछ लाभ नहीं )? जिसका 
ग्रनिवार फैलाव है, ऐसा प्रकाश्यमान होनेसे क्षायिक ज्ञान अवश्यमेव, सर्वदा, सर्वत्र, 
स्वेथा सर्वको जानता है । 


भावार्थ:--क्रमपू्वंक जानना, नियत आत्मप्रदेशोंसे ही जानना, श्रमुकको ही 
जानना,-- इत्यादि मर्यादाये मति,-श्रुतादि क्षायोपशमिक जानमें ही संभव हैं । क्षायिक- 
ज्ञानके अमर्यादित होनेसे एक ही साथ सर्व आत्मप्रदेशोंसने तीनों कालकी पर्थायोंके 
साथ सर्व पदार्थोकों उन पदार्थोके अनेक प्रकारके शऔर विरुद्ध जातिके होने पर भी 
जानता है, अर्थात्‌ केवलज्ञान एक ही समयमें सर्व आन्मप्रदेशोंने समस्त द्रव्य, क्षेत्र, 
काल, भावको जानता है ॥ ८४७ ॥। 


मु अब, यह निश्चित करते हैं कि जो सबको नहीं जानता वह एकको भी 
नहीं जानता:-- 


जैन शाखमाला -- शानतसस्‍्व-प्रक्लपन -- ६७ 
जो ण विजाणदि जुगवं अत्ये तिकालिगे तिहुवणत्थे । 
णादु तस्स ण सके संपज्जयं दब्वमेंगं वा॥ ४८ ॥ 
थो ने विजञानाति युगपदर्थान ग्रेंकालिकान त़िश्ुवनस्थान । 
ब्रातुं तस्य ने शकय सपर्सय॑ द्रब्यमेक वा।। ४८ ॥ 


हृह किलेकमाकाशद्रव्यमेक घमंद्रव्यमेकमधमद्रव्यमसंख्येयानि कालद्रव्याण्यनन्तानि 
जीवद्रव्याणि । ततो5प्यनन्तगुणानि पृद्दलद्॒ब्याणि । तथेषामेव प्रत्येकमतीतानागतानु भूयमान- 
मेदमिन्ननिरवधिवृत्तिप्रवाहपरिपातिनो उनन्‍्ता: पर्यायाः। एवमेतत्समस्तमपि सम्रुदित ज्षेय॑, 








गांधा ४८ 


अन्वयार्थ:--[ यः ] जो [ युगपद्‌ ] एकही साथ [ त्रैकालिकान त्रिश्ुवनस्थान्‌ ] 
त्रकालिक त्रिभुवनस्थ ( तीनों कालके और तीनोंलोकके ) [ अर्थान्‌ ] पदार्थोको 
[ न बिजानाति ] नहीं जानता, [ तस्य ] उसे [ सपयेयं ] पर्याय सहित [ एक॑ द्रव्यं वा ] 
एक द्रव्य भी [ ब्लातुं न शक्यं ] जानना शक्‍य नहीं है । 


टीकाः-- इस विश्वमें एक आाकाशद्रव्य, एक धर्मंद्रव्य, एक अधर्म द्रव्य, श्रसंख्य 

कालद्रव्य और ग्ननन्त जीवद्रव्य तथा उनसे भी अनन्तगुने पुद्गल द्रव्य हैं, भौर 
उन्हींके प्रत्येकके अतीत, भ्रनागत और वर्तमान ऐसे ( तीन ) प्रकारोंसे भेदवाली 

“निरवधि वृत्तिप्रवाहके भीतर पड़ने वाली (-समा जानेवाली ) श्रनन्त पर्याय हैं । 
इसप्रकार यह समस्त ( द्र॒व्यों और पर्यायोंका ) समुदाय ज्ञेय है। उसीमें ही एक कोई 
भी जीवद्रव्य ज्ञाता है। ग्रब यहाँ जसे समस्त दाह्यकों दहकती हुई भ्रग्नि समस्त- 
दाह्महेतुक॒( समस्त दाह्य जिसका निमित्त है ऐसा ) समस्तदाह्माकारपर्यायरूप 
परिणमित सकल एक दहन जिसका आझाकार (स्वरूप ) है, ऐसे अपने रूपमें 
( अग्निरूपमें ) परिणमित होती है, वंसे ही समस्त श्ेयकों जानता हुआ ज्ञाता (आत्मा) 
समस्तज्ञेयहेतुक समस्तज्ञेयाका रपर्यायरूप परिणमित सकल एक ज्ञान जिसका प्लाकार 
( स्वरूप ) है ऐसे निजरूपसे--जो चेतनताके कारण स्वानुभवप्रत्यक्ष है उस रूप-- 





१. निरवधि -- अवधि-हृद-मर्यादाअन्तरदित ) २. वृत्ति>वत्तेन करना; उत्पाद-व्यय-प्रौव्य; 
अस्तित्व, परिणति । ३. दहन -- जलाना, दृद्दना । ४. सकल 5 सारा; परिपूरं । 


६८ -- प्रवचनसार -- [ भगवान श्रीकुलकुन्द-फहान 


इ्दैबेक॑ किंचिजीवद्र॒व्यं ज्ञात्‌ | अथ यथा समस्त दाह्यं दहन दहनः समस्तदाह्यहेतुकसमस्तदाह्या- 
कारपर्यायपरिणतम्कलेकदहनाकारमात्मानं परिणमति, तथा समस्त ब्लेयं जानन्‌ शज्ञाता समस्त- 
ज्ञेयहेतुकममस्तज्ञेयाकारपर्यापपरिणतसकलेकश्नाकारं चेतनत्वात्‌ स्वानुभत्रप्रत्यक्षमात्मानं परि- 
णमति | एवं किल द्रव्यस्वभावः । यस्तु समस्त ज्ेयं न जानाति स समस्त॑ दाह्ममददन्‌ समस्त- 
दाह्महेतुकममस्तदाह्याकारपर्यायपरिणतसकलेकदहनाकारमात्मानं दहन इवं समस्तज्लेयहेतुकसमस्त- 
ज्ेयाकारपर्यायपरिणतसकलेकत्नानाकारमात्मानं चेतनत्वात्‌ स्वानुभवप्रत्यक्षस्वेषपि न परिणमति । 
एवमेतदायाति यः सब न जानाति स आत्मानं न जानाति || ४८ ॥ 


परिणमित होता है । इसप्रकार वास्तवमें द्रव्यका स्वभाव है। किन्तु जो समस्त 
ज्ञेकको नहीं जानता वह ( आ्रात्मा ), जेसे समस्त दाह्मकों न दहती हुई अग्नि समस्त- 
दाह्महतुक समस्तदाह्माका रपर्यायरूप परिणमित सकल एक दहन जिसका आकार है 
ऐसे अपने रूपमें परिणमित नहीं होता उसी प्रकार, समस्तज्ञेयहेतुक समस्तज्ञेयाकार- 
पर्यायरूप परिणमित सकल एक ज्ञान जिसका आकार है ऐसे अपने रूपमें--स्वयं 
चेतनताके कारण स्वानुभवप्रत्यक्ष होने पर भी--परिणमित नहीं होता, ( अपनेको 
परिपूर्णतया श्रनुभव नहीं करता-नहीं जानता ) इसप्रकार यह फलित होता है कि 
जो सबको नहीं जानता वह अपनेको ( आात्माकों ) नहीं जानता । 


भावा्थ:--जो अग्नि काप्ठ, तृण, पत्ते इत्यादि समस्त दाह्मपदार्थोको नहीं 
जलाता, उसका दहनस्वभाव ( काष्ठादिक समस्त दाह्म जिसका निमित्त है ऐसा ) 
समस्तदाह्माकारपर्यायरूप परिणमित न होनेसे अपूर्ण्पसे परिणमित होता है-- 
परिपूर्ण्पसे परिणमित नहीं होता, इसलिये परिपूर्ण एक दहन जिसका स्वरूप है 
ऐसी वह अग्नि अपने रूप ही पूर्ण रीत्या परिणमित नहीं होती; उसी प्रकार यह 
आत्मा समस्त द्र॒व्य-पर्यायरूप समस्त जेयकों नहीं जानता, उसका ज्ञान ( समस्त ज्ञेय 
जिसका निर्मित्त है ऐसे ) समस्तज्ञेयाकारपर्यायरप परिणमित न होनेसे ग्रपृर्णस्पसे 
परिणमित होता है--परिपूर्ण रूपसे परिणमित नहीं होता, इसलिये परिपूर्ण एक ज्ञान 
जिसका स्वरूप है ऐसा वह श्रात्मा अपने रूपसे ही पूर्णरीत्या परिणमित नहीं होता 
श्र्थात्‌ निजको ही पूर्णरीत्या अनुभव नहीं करता-नहीं जानता। इसप्रकार सिद्ध 


हुआ कि जो सबको नहीं जानता वह एकको--अ्रपनेको (यूर्ण रीत्या.) नहीं 
जानता ॥| ४८ ॥। 


जैन शाशमाला ] -- क्ञानतस्व॒-प्रश्ञापत -- ६६ 
अयैकमजानन्‌ सर्व न ज्ञानानीति निश्चिनोति-- 
दव्बं॑ अणंतपज्जयमेगमणंवाणि दब्वजादाणि । 
ण विजाणएदि जदि जुगवं किध सो सव्वाणि जाणादि ॥ ४६ ॥ 


द्रव्यमनन्तपर्यायमेकमनन्तानि द्रब्यजातानि | 
न विजानाति यदि युगपत्‌ कथं स सर्वाणि जानाति ॥ ४९ | 


आन्मा दि तावत्थयं प्लानमयत्वे सति ब्रातत्वात ब्वानमेव । ब्वानं तु प्रत्यात्मवर्ति 
प्रतिभासमयं मद्रासामान्यम्‌ । तत्त प्रतिभासमयानस्तविशेषव्यापि । ते च सर्वेद्रव्यपर्यायनिबंधनाः । 
अथ यः सर्वद्रव्यपर्यायनिबन्धनानन्तविशेषव्य।पिप्रतिभासमयमहासामान्यरूपमात्मानं स्वानुभव- 
प्रत्यक्ष ने करोति से कथ प्रतिभासमयमहासामान्यव्याधप्यप्रतिभासमयानन्तविशेषनिबन्धनभूत- 


अरब, यह निश्चित करते हैं कि एकको न जाननेवाला सबको नहीं जानता:- 
गाथा ४९ 
अन्वयार्थ:-- [ यदि ] यदि [ अनन्तपर्यायं ] अनन्त पर्यायवाले [ एक द्वब्य॑ ] 
एक द्रव्यको ( ग्रात्मद्रव्यकों ) [ अनन्तानि द्रब्यज्ञातानि ] तथा भ्रनन्त द्रव्यसमृहको 
[ पुगपद्‌ ] एक ही साथ [न विजानाति ] नहीं जानता [ से ] तो वह [ सर्वाणि ] 
सब ( अनन्त द्रव्यसमूह ) को [ कथं जानाति ] कंसे जान सकेगा ? (ग्रर्थात्‌ जो 
श्रात्मद्रव्यकों नहीं जानता वह समस्त द्रव्यसमृहको नहीं जान सकता )। 


प्रकारान्तरसे अन्वयार्थ:--[ यदि ] यदि [ अनन्त पर्याय ] पझ्रनन्त पर्यायवाले 
[ एक द्वब्यं | एक द्रव्यको ( आलात्मद्रव्यकों ) [ न विज्ञानाति ] नहीं जानता [ से | तो 
वह [ युगपद्‌ ] एक ही साथ [ सर्वाणि अनन्तानि द्रव्य जातानि ] सर्व अनन्त द्वव्य- 
समूहकों [ कथं जानाति ] कंसे जान सकेगा ? 


टीका:--पहले तो झात्मा वास्तवमें स्वयं ज्ञानमय होनेसे ज्ञातृत्कके कारण 
ज्ञान ही है; और ज्ञान प्रत्येक आत्मामें वरतता ( रहता ) हुश्ना प्रतिभासमय 
महासामान्य है। वह प्रतिभासमय अ्ननन्तविशेषोंमें व्याप्त होनेवाला है; और उन 
विशेषोंके ( भेदोंके ) निमित्त स्व द्रव्यपर्याय हैं। श्रव जो पुरुष स्व द्रव्यपर्याय जिनके 
निर्मित्त हैं ऐसे भ्ननन्‍्त विश्येषोंमें व्याप्त होनेवाले प्रतिभासमय महासामान्यरूप 


«“« प्रवचनसार «- [ भगवान ब्रीकुन्दकुन्द-कद्दान 
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सर्वद्रव्यपर्यायान, प्रत्यक्षीकुर्याद । एवमेतदायाति ये आत्मान॑ न जानाति से सर्व न 
जानाति | अथ सर्वह्गानादात्मब्ञानमात्मब्नानात्सवैन्नानमित्यवतिष्ठते | एवं च सति ब्लानमयत्वेन 
स्वसंचेतकत्वादात्मनो ग्ातब्वेययोव॑स्तुत्वेनान्यत्वे सत्यपि प्रतिभासप्रतिभास्यमानयों! स्वस्थाम- 
वस्थायामन्योन्यसंवलनेनात्यन्तमशक्यविवेचनत्वात्सवमात्मनि निखातमिव प्रतिभाति । यद्येव॑ न 





आ्रात्माका स्वानुभव प्रत्यक्ष नहीं करता, वह प्रतिभासमय महासामान्यके द्वारा 'व्याप्य 
(-व्याप्य होने योग्य ) जो प्रतिभासमय श्रनन्त विशेष हैं उनकी निमित्तभूत सर्वे 
द्रव्य पर्यायोंको कैसे प्रत्यक्ष कर सकेगा ? ( नहीं कर सकेगा ) इससे यह फलित 
हुआ कि आ्रात्माको नहीं जानता वह सबको नहीं जानता । 


ग्रब॒ इससे यह निश्चित होता है कि सर्वके ज्ञानसे आत्माका ज्ञान और 
श्रात्माके ज्ञानसे सर्वका ज्ञान ( होता है) और ऐसा होनेसे, आत्मा ज्ञानमयताके 
कारण स्वसंचेतक होनेसे, ज्ञाता और ज्ञेयका वस्तुरूपसे अन्यत्व होनेपर भी प्रतिभास 
और प्रतिभास्यमानकर अपनी गवस्थामें अन्योन्य मिलन होनेके कारण ( ज्ञान और 
ज्ञेय, आत्माकी--ज्ञानकी अवस्थामें परस्पर मिश्रवित--एकमेकरूप होनेसे ) उन्हे 
भिन्न करना अत्यन्त अशक्य है इसलिये, मानों सब कुछ आत्मामें निखात ( प्रविष्ट ) 
होगया हो इसप्रकार प्रतिभासित होता है-ज्ञात होता है। ( आत्मा ज्ञानमय है 
इसलिये वह अपनेको अनुभव करता है--जानता है, और अपनेको जाननेपर समस्त 
जेय ऐसे ज्ञात होते हैं मानों वे ज्ञानमें स्थित ही हों, क्योंकि ज्ञानकी अवस्था मेंसे 
ज्ञयाकारोंकी भिन्न करना अश्रशक्य है ) यदि ऐसा न हो तो (यदि ग्रात्मा सबको न 
जानता हो तो ) ज्ञानके परिपूर्ण आत्मसंचेतनका अभाव होनेसे परिपूर्ण एक आत्माका 
भी ज्ञान सिद्ध न हो । 


भावा्थ!--४८ और ४६ वीं गाथामें यह बताया गया है कि जो सबको नहीं 
जानता वह अपनेको नहीं जानता, और जो अपनेको नहीं जानता वह सबको नहीं 
जानता । अपना ज्ञान और सबका ज्ञान एक साथ ही होता है। स्वयं और सर्ब इन 
दोमेंसे एकका ज्ञान हो और दूसरेका न हो यह असम्भव है। 





 __': ज्ञान सामान्य व्यापक है, और ज्ञान विरेष-मेद ब्याप्य हैं। उन ज्ञान विशेषोंके नि्ित्त क्षेयभूत 
सबे द्रव्य और पर्याये हैं। २. निखात-खोदकर भीतर गद्दरा उतर गया हुवा; भीतर प्रविष्ट हुआ। 


जैन शास्त्रमाज्ा ] -- झ्ञानतकश्व-प्रश्चापन +- ७१ 
स्थात्‌ तदा ब्वानस्प परिूर्णात्मसंचेतनाभावात्‌ परिपृर्णस्पेकस्पात्मनोषपि ब्वानं॑ ने 


पिद्वथ व ।। ४९ ॥ 
अथ क्रमहृतप्रवृत्या ज्ञानस्य संगतश्व॑ न सिद्धथतीति निश्विनोति-- 
उप्पज्जदि जदि णाएं कमसो अट्टूं पड़च णाणिस्स । 
त॑ ऐेव हवदि णिच्चं ण खाइगं ऐेव सब्बग् ॥ ५० ॥ 
उत्पद्मते यदि जान क्रमशो5र्थान्‌ प्रतीत्य ब्वानिन! । 
तत्नेंव भवति नित्य न क्षायिक नेव सबेगतम्‌ ॥ ४० ॥ 
यत्किल क्रमेणैकैकमर्थमालम्ब्य प्रवर्तेते ब्ञानं तदेकार्थालम्बनादुत्यन्नमन्यार्थालम्बनात्‌ 
प्रलीयपानं नित्यममत्तथा कर्मोदयादेकां व्यक्ति प्रतिपन्‍्न पुनव्यकत्यन्तरं प्रतिपद्यमानं क्षायिक- 





यह कथन एकदेश ज्ञानकी अपेक्षासे नहीं किन्तु पूर्णन्ञानकी ( केवलज्ञानकी ) 
ग्रपेक्षासे है ।। ४६ ॥ 
ग्रव यह निश्चित करते हैं कि क्रमशः प्रवर्त मान ज्ञानकी सर्वंगतता सिद्ध 
हीं होती 
गाथा १० 


अस्याथः--[ यदि ] यदि [ ब्वानिनः ह्वानं ] प्रात्माका ज्ञान [ क्रमशः ] 
क्रमश: [ अर्थान्‌ प्रतीत्य ] पदार्थोका अवलम्बन लेकर [ उत्पचते ] उत्पन्न होता हो 
[ तत्‌ ] तो वह ( ज्ञान ) [ न एवं नित्यं भवति ] नित्य नहीं है, [ न क्षायिक ] क्षायिक 
नहीं है, [ न एवं स्वंगतम्‌ ] और सर्वंगत्‌ नहीं है । 

टीकाः--जो ज्ञान क्रमश: एक एक पदार्थका अवलम्बन लेकर प्रवृत्ति करता 
है, वह एक पदार्थके अवलम्बनसे उत्पन्न होकर दूसरे पदार्थके अ्वलम्बनसे नष्ट 
होजानेसे नित्य नहीं होता, तथा कर्मोदयके कारण एक “व्यक्तिको प्राप्त करके फिर 
अन्य व्यक्तिको प्राप्त करता है इसलिये क्षायिक भी न होता हुआ, वह अनन्त द्रव्य, 
क्षेत्र, काल, भावको प्राप्त होने ( जानने ) में भ्रसमर्थ होनेके कारण सर्वंगत 
नहीं है । 





१. व्यक्ति - प्रगटता; विशेष; भेद । 


रे «- प्रवचनसार -- [ भगवान भीकुस्दकुल्द-कहदान 


मप्यसदनन्तद्व्यक्षेत्रकालभावानाक्रान्तुम शक्तत्वात्‌ सबंगत॑ न स्पात्‌ ॥ ४० ॥ 
अथ यौगपथधप्रवृत्त्येव ज्ञानस्य स्वेगतत्व॑ सिद्धयतीति व्यवतिष्ठते-- 


तिकालणिब्रविसम॑ मयलं मब्वत्थ मंभवं चित्त । 

जुगवं जाणदि जोरहं अहो हि णाणस्म माहप्यं॥ ५१ ॥ 
त्रैकाल्यनित्यविषम सकले सर्वत्र संभव चित्रम | 
युगपञ्ञानाति मैनमहों हि ज्ञानस्थ माहात्म्यम्‌ ॥ ४१ || 


भ्षायिक॑ हि ज्ञानमतिशयास्पदीभूतपरममाहात्म्यं, यत्ु युगपदेव सर्वार्धानालम्ब्य 
प्रवर्तते ज्ञान तडझ्लोत्कीण॑न्यायावस्थितसमस्तवस्तुझ्लेयाकारतयाधिरो पितनित्यत्व॑ प्रतिपश्षसमस्त- 
व्यक्तित्देनाभिव्यक्तसतभावभासिक्षायिकभां त्रेकाल्येन नित्यमेव विषमीकृतां सकलामपि 


भात्रार्थ:--क्रमश: प्रवर्तमान ज्ञान अनित्य है, क्षायोपशमिक है | ऐसा क्रमिक 
ज्ञानवाला पुरुष सर्वज नहीं हो सकता ॥ ५० ॥। 


अब यह निश्चित होता है कि युगपत्‌ प्रवृत्तिके द्वारा ही ज्ञानका सर्वंगतत्व 
सिद्ध होता है ( ग्रक्रमसे प्रवत॑मान ज्ञान ही सर्वगत हो सकता है ):-- 


गाथा ४१ 


अन्वयाथे।---[ त्रैकान्यनित्यविषमं ] तीनों कालमें सदा विषम ( ग्रसमान 
जातिके ) [ सत्र संभव ] सर्व क्षेत्रके [ चित्र ] अनेक प्रकारके [ सकल ] समस्त 
पदार्थोंको [ जैन ] जिनदेवका ज्ञान [ युगपत्‌ जानाति ] एक साथ जानता है [ अद्दो हि ] 
अहो ' [ ज्ञानस्प माहात्म्यम्‌ ] ज्ञानका माहात्म्य । 


टीकाः-- वास्तवमें क्षायिक ज्ञानका, सर्वोत्कृष्टताका स्थानभूत परम माहात्म्य 
है; और जो ज्ञान एक साथही समस्त पदार्थोका अवलम्बन लेकर प्रवृत्ति करता है 
वह ज्ञान--अपनेमें समस्त वस्तृओ्रोंके जेयाकार "टकोत्कीर्ण-न्यायसे स्थित होनेसे जिसने 
नित्यत्व प्राप्त किया है, और समस्त व्यक्तिको प्राप्त कर लेनेसे जिसने स्वभाव 
मन न न व लत 2 मम 
१. टंकोत्कीएं न्याय - पत्थरमें टांकीते उत्कीण आकृतिकी भाँति । 


जैन शाखमाला ] «- जझानतक्त्य-प्रशापन -- ७३ 
सवर्थसंभूतिमनन्तजातिप्रापितवैचित््यां. परिच्छिन्ददक्रमसमाक्रान्तानन्तद्रव्यक्षेत्रकालभावतया 
प्रकटीकृताद्भतमाइात्म्यं सवंगतमेद स्थात्‌ ॥ ४१ ॥ 

अथ ब्वानिनो ज्प्तिक्रियासद्भावे5पि क्रियाफलभूत बन्ध प्रतिपेषयन्लुपसंहरति-- 
ण वि परिणमदि णु गेण्हदि उप्पज्जदि ऐेव तेसु अट्टे सु । 
जाणरण्णवि ते आदा अबंधगो तेण परणत्तो ॥ ५२ ॥ 


नापि परिणमति न गृक्दाति उत्पयते नेत्र तेष्वथेंपु । 
आानत्पि तानात्मा अवन्धकस्तेन प्रज्ञप्त। ॥। ५२ ॥। 














प्रकाशक क्षायिकभाव प्रगट किया है, ऐसा-त्रिकालमें सदा विषम रहनेवाले 
€ असमान जातिरूपसे परिणमित होनेवाले ) और शअ्रनन्त प्रकारोंके कारण विचित्रताको 
प्राप्त सम्पूर्ण-सर्व पदार्थोके समृूहको जानता हुआ, श्रक्रमसे अनन्त द्रव्य, क्षेत्र, काल, 
भावको प्राप्त होनेसे जिसने अद्भुत माहात्म्य प्रगट किया है ऐसा स्वंगत ही है। 


भावार्थ:--श्रक्रमसे प्रवततमान ज्ञान एक ज्ञेयसे दूसरेके प्रति नहीं बदलता 
इसलिये नित्य है, अपनी समस्त शरक्तियोंके प्रगट हो जानेसे क्षायिक है। ऐसे 
श्रक्रमिक ज्ञानवाला पुरुष ही स्वज्ञ हो सकता है। सर्वज्ञके इस ज्ञानका कोई परम 
ग्रदुभुत माहात्म्य है ॥| ५१ ॥ 

अ्रब, ज्ञानीके ( केवलज्ञानी श्रात्माके ) ज्प्तिक्रियाका सदभाव होने पर भी 
उसके क्रियाके फलरूप बन्धका निषेध करते हुए उपसंहार करते हैं ( केवलज्ञानी 
ग्रात्माके जाननेकी क्रिया होने पर भी बन्ध नहीं होता, यह कहकर ज्ञान अधिकार 
पूर्ण करते हैं ):-- 

गाथा १२ 


अन्वयार्थ :--[ आत्मा ] ( केवलज्ञानी ) आत्मा [ तान्‌ जानने अपि ] पदार्थोंको 
जानता हुआ भी [ न अपि परिणमत्ति |] उसरूप परिणमित नहीं होता, [ न ग्रह्मति ] 
उन्हें ग्रहण नहीं करता [ तेषु अरथेंष न एवं उत्पग्यते ] गौर उन पदार्थोके रूपमें उत्पन्न 
नहीं होता [ तेन ] इसलिये [ अबन्धकः प्रश्नप्रः ) उसे भवन्धक कहा है । 
१७० 


ज्छ -- प्रवचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुन्द-क दान 


हह खलु 'उदयगदा कम्मंसा जिणवरवसहेदिं णियदिणा मणिया। ते बिमृढ़ों रचो 

दष्टों वा बंधमणुभवदि |।' इत्यत्र छत्रे उदयगतेषु पुद्लकमशिषु सत्सु संचेतयमानो मोहराग 

देषपरिणतत्वात्‌ ज्ञेयार्थपरिणमनलक्षणया क्रियया युज्यमानः क्रियाफलभूत॑ बंधमनुभवति, नतु 

शानादिति प्रथममेवार्थपरिणमनक्रियाफलत्वेन बन्धस्प समर्थितत्वात्‌ । तथा “गेण्ददि रेव ण 

मुश्दि ण परं॑ परिणमदि केवली भगवं | पेच्छदि समंतदो सो जाणदि सब्ब॑ णिरवसेसं ॥ 

इत्यर्थपरिणमनादिक्रियाणामभावस्य श॒द्धात्मनो निरूपितत्वाचार्थानपरिणमतो 5गृद्वतस्तेष्बनु 
त्पद्ममानस्य चात्मनो ब्प्तिक्रियासद्वावेषपि न खलु क्रियाफलभूतो बन्धः सिद्धथ त्‌ ।। ५२ ॥ 


टीकाः--यहाँ 'उदयगदा कम्मंसा जिणवरवसहेहि णियदिणा भणिया। तैसु 
विमूढों रत्तो दुट्टो वा 'बन्धमणुभवदि ॥' इस गाथा सूत्रमें, 'उदयगनत पुदूगल कर्माशोंके 
अ्रस्तित्में चेतित होनेपर-जाननेपर-ग्रनुभव करने पर मोहर-राग-ह्ेपमें परिणत 
होनेसे ज्ञेयार्थपरिणमनस्वरूप क्रियाके साथ युक्त होता हुआ आत्मा क्रियाफलमूत 
बन्धका अनुभव करता है, किन्तु ज्ञानसे नहीं इसप्रकार प्रथम ही अर्थपरिणमनक्रियाके 
फलरूपसे बन्धका समर्थन किया गया है ( बन्ध पदार्थरूपम परिणमनरूप क्रियाका 
फल है यह निश्चित किया गया है ) तथा ग्रेण्ददि णेव ण मुझ्चदि ण पर परिणम्दि 
केवली भगवं | पेच्छदि समंतदों सो जाणदि सब्ब॑ णिरवसेस ॥ 


इस गाथा सूत्रमें शुद्धात्माके अर्थ परिणमनादि क्रियाओ्रोंका भ्रभाव निरूपित 
किया गया है, इसलिये जो ( आ्रात्मा ) पदार्थरूपमें परिणमित नहीं होता उसे ग्रहण 
नहीं करता और उसरूप उत्पन्न नहीं होता उस आत्माके ज्प्तिक्रियाका सद्भाव 
होनेपर भी वास्तवमें क्रियाफलभूत बन्ध सिद्ध नहीं होता । 


भावाथ!--कर्मके तीन भेद किये गये हैं--प्राप्य, विकार्य और निर्वर्त्य । 
केवली भगवानके प्राप्य कम, विकाये कर्म और निव॑त्य कर्म ज्ञान ही है, क्‍योंकि वे 
ज्ञानको ही ग्रहण करते हैं, ज्ञानरूप ही परिणमित होते हैं और ज्ञानरूप ही उत्पन्न 
होते हैं, इसप्रकार ज्ञान ही उनका कर्म, और ज्ञप्ति ही उनकी क्रिया है। ऐसा होनेसे 
केवली भगवानके बन्ध नहीं होता, क्योंकि ज्ञप्तिक्रिया बन्धका कारण नहीं है, किन्तु 
जेयार्थपरिणमनक्रिया श्रर्थात्‌ ज्ञेय पदार्थोके सन्मुख वृत्ति होना ( ज्ञेय पदार्थोंके प्रति 


परिणमित होना ) वह बन्धका कारण हैं ॥| ५२ ॥ 
223 अप ली कम सललक मकर अत न की नल कि 


१. शानतत्-प्रशापनकी ४३ वीं गाथा । २. झ्ञानतत्व-प्रज्ञापनकी ३२ वीं गाथा | 


जैन शाब्षमाला ] न्न- -प्रश्चापन -- रु 
के खग्बरा छुन्‍्द # 
जानभ्प्येष विश्व युगपदपि भवद्धाविभूतं समस्त 
मोद्ाभावाददात्मा परिणमति पर नैव निलू नकर्मा । 
तेनास्ते म्रक्त श्व प्रसमविकसितश्ञप्तिविस्तारपीत- 
ज्ेयाकारां त्रिलोकीं प्थगपृथगथ धोतयन्‌ ब्वानमूर्तिः ॥ ४ ॥ 
इति ह्ानाधिकारः || 
अथ प्वानादमिश्नस्य सौख्यस्य स्वरूप प्रपश्चयन्‌ ज्ञानसौर्ययोः हेयोपादेयत्व॑ चिन्तयति- 


अत्यि अमुत्तं मुत्तं भर्दिदियं इदियं च अत्थेसु । 

णाएं च तहा सोक्खं ज॑ तेसु परं च तं ऐयं ॥ ५३ ॥ 
अस्त्यमृर्त मूर्तमतीन्द्रियमैन्द्रियं चार्येबु। 
ज्ञानं व तथा सौखूयं यचेंपु पर व तत्‌ झ्लेयम्‌ | ४३ ॥ 
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ग्रब, इलोक द्वारा पूर्वोक्त श्राशयको काव्यद्वारा कहकर, केवल ज्ञानी श्रात्माकी 
महिमा बताकर, यह ज्ञान अधिकार पूर्ण किया जाता है। ) 

अर्थः--जिसने कर्मोको छेद डाला है ऐसा यह आत्मा भूत, भविष्यत और 
वर्तमान समस्त विश्वको ( तीनों कालकी पर्यायोंसे युक्त समस्त पदार्थोकों ) एक ही 
साथ जानता हुआ भी मोहके ग्रभावके कारण पररूप परिणमित नहीं होता, इसलिये 
भ्रब, जिसके ( समस्त ) ज्ञेयाकारोंको श्रत्यन्त विकसित ज्ञप्तिके विस्तारसे स्वयं पी 
गया है ऐसे तीनोंलोकके पदार्थोकों पृथक औौर अ्रपृथक्‌ प्रकाशित करता हुआझा वह 
ज्ञानमूर्ति मुक्त ही रहता है। 

इसप्रकार ज्ञान-अभ्रधिकार समाप्त हुआ । 


श्रव, ज्ञानसे भ्रभिन्न सुखका स्वरूप विस्तारपूर्वक वर्णन करते हुए ज्ञान और 
सुखकी हेयोपादेयताफा विचार करते हैं:-- 
गाथा ४३ 


अन्यया्थ/--[ भर्थेषु हान॑ ] पदार्थ सम्बन्धी ज्ञान [ अमूर्त मृत ] अमूर्त या मूर्त, 
[ अठीन्द्रियं ऐेन्द्रियं च अस्ति ] भ्रतीन्द्रिय या ऐन्द्रिय होता है; [ च तथा सौख्य॑ ] 





७ई -- प्रवचनसार -- [_ भगवान भीकुन्दकुन्द-कट्ठटाल 


अत्र ज्ञानं सौख्यं च मूर्तमिन्द्रियजण चैकमस्ति | हतरदमूतमतीन्द्रियं चास्ति । तत्र 
यदमूर्तमतीन्द्रियं च. तत्मधानत्वादुपादेयस्वेन श्ञातव्यम्‌। तम्रा् मृर्तामिः क्षायोपशमिकीमिरु- 
पयोगशक्तिमिस्तथाविधेभ्य इन्द्रियेम्यः समुत्पधमान परायचत्वात्‌ कादाचित्कत्वं, क्रमकृतप्रवृत्ति 
सप्रतिपक्ष॑ सहानिवृद्धि च गौणमिति हूंत्वा ज्ञानं च सौख्यं च हेयम्‌ । इतरत्पुनरमूर्तामिश्चे- 
तन्यानुविधा यिनी भिरेका किनी भिरेवात्मपरिणामशक्ति भिस्तथा विधेभ्यो 5ती नद्रयेम्प:. स्वाभाविक- 
चिदाकारपरिणामेम्यः समुत्पध्मानमत्यन्तमात्मायच्तत्वालित्यं, युगपत्कृतप्रश्गत्ति निःप्रतिपक्षमहा- 
निवृद्धि च म्रृख्यमिति कृत्वा ज्ञानं सौख्यं चोपादेयम्‌ ॥ ४२ ॥। 





और इसीप्रकार ( अमूर्त या मूर्ते, भ्रतीन्द्रिय या ऐन्द्रिय ) सुख होता है। [ तेष च यत्‌ 
परं ] उसमें जो प्रधान-उत्कृष्ट है [ तद्‌ ज्ञेयं ] वह ( उपादेयरूप ) जानना | 


टीकाः--यहाँ, ( ज्ञान तथा युख दो प्रकारका है- ) एक ज्ञान तथा सुख मूर्त 
ग्रौर 'इन्द्रियज है; और दूसरा ( ज्ञान तथा सुख ) अमूर्त और अतीन्द्रिय है। उसमें 
जो अमूर्त और अतीन्द्रिय है वह प्रधान होनेसे उपादेयरूप जानना । 


वहाँ पहला ज्ञान तथा सुख मूर्तरूप क्षायोपशमिक उपयोगशक्तियोंसे उस-उस 
प्रकारकी इन्द्रियोंके द्वारा उत्पन्न होता हुआ पराधीन होनेसे कादाचित्क, ऋमशः 
*प्रवृत्त होनेवाला, सप्रतिपक्ष और हानिवृद्धियुक्त है, इसलिये गौण है, यह समभकर 
वह हेय है; और दूसरा ज्ञान तथा सुख अमूतेरूप “चेतन्यानुविधायी एकाकी आत्म- 
परिणामशक्तियोंसे तथाविध अतीन्द्रिय, स्वाभाविक-चिदाकारपरिणामोंके द्वारा उत्पन्न 
होता हुआ अत्यन्त आत्माधीन होनेसे नित्य युगपत्‌ प्रवर्तमान निःप्रतिपक्ष और 
हानिवृद्धिसे रहित है, इसलिये मुख्य है, यह समभकर वह ( ज्ञान और सुख ) 
उपादेय है || ५३ ॥ 





१. इन्द्रियज - इन्द्रियों द्वारा उत्पन्न होनेवाला; ऐन्द्रिय | २. कादाचित्क -कदाचित्‌ू-कभी कभी 
दोनेवाला; अनित्य । ३. मूर्तिक इन्द्रियज ज्ञान क्रमसे प्रवृत्त होता है; युगपत्‌ नहीं होता; तथा मृर्तिक 
इन्द्रियन सुख भी क्रमशः होता है, एक ही साथ सर्व इन्द्रियोंके द्वारा या सर्व प्रकारसे नहीं होता । ४. 
सप्रतिपक्ष > प्रतिपक्ष-विरोधी सहित । ( मूर्त इन्द्रियज ज्ञान अपने प्रतिपक्षअज्ञान सहित ही होता है, 
और मूर्त इन्द्रियण सुख उसके प्रतिपक्षभूत दुःख सद्दित ही होता है। ५. चेतन्यानुविधायी - चैतन्यके 
अनुसार वतनेवाली; चेतन्यके अनुकूलरूपसे-विरुद्धरूपसे नहीं वर्तनेबाली । 


लेन शाखमाला ] बन -प्रह्ञापत -- ७ 
गयातीन्द्रिययौख्य साधनीभूतमतीन्द्रियज्ञानमुपादेयम मिष्टीति-- 
ज॑ं पेच्छदो अमु्तं मुत्तेसु अर्दिदियं च पच्छरणएं । 
सयल॑ सगं च हृदरं तं णाएं हवदि पचक्खं ॥ ५४४ ॥ 
यप्रेक्षमाणस्पामूर्त मूर्देष्बदीन्द्रियं च प्रच्छक्षम्‌ । 
सकले सस्‍्वक॑ चे इतरत्‌ तदूज्ानं भवति प्रत्यक्षम्‌ || ५४ || 
अतीन्द्रियं हि ज्ञानं यदमूर्त यन्मूदेंष्दप्पतीन्द्रियं यत्रच्छन्नं च तत्सकलं स्वपरविकल्पांतः- 
पाति प्रेक्षत एवं | तस्य खल्वमूतेषु धर्माधर्मादिष॒, मूर्तेप्वप्यतीन्द्रियेषु परमाण्वादिषु द्रव्यप्रच्छन्नेषु 


ग्रब, अतीन्द्रिय सुखका साधनभूत अतीन्द्रिय ज्ञान उपादेय है, इसप्रकार 

उसकी प्रशंसा करते हैं:--- 
गाया 8 

अन्वयार्थ :-- [ प्रेक्षमाणस्य यत्‌ ] देखनेवालेका जो ज्ञान [ अमृत ] अमूर्तको, 
[ मूर्तेषु ] मू्त पदार्थोमिं भी [ अतीन्द्रियं ] अतीन्द्रियको, [ च प्रच्छन्न॑ ] और प्रच्छन्नको, 
| सकल ] इन सवको [ स्वक॑ च हतरत्‌ ] स्व तथा परको-देखता है [ तत्‌ ब्वानं॑ | वह 
ज्ञान [ प्रत्यक्ष भबति ] प्रत्यक्ष है । 

टीकाः--जो अ्रमूर्त है, जो मूर्त पदार्थोमें भी अ्रतीन्द्रिय है, और जो 'प्रच्छन्न 
है, उस सबको-- जो कि स्व और पर इन दो भेदोंमें समा जाता है उसे-अतीन्द्रिय 
ज्ञान श्रवश्य देखता है। भ्रमूतंधर्मास्तिकाय अधर्मास्तिकाय इत्यादि, और मूर्त पदार्थोंमें 
भी अतीन्द्रिय परमाणु इत्यादि तथा द्रव्यमें प्रच्छन्न काल इत्यादि ( द्रव्य अपेक्षासे गुप्त 
ऐसे जो काल धर्मास्तिकाय वगरह ), क्षेत्रमें प्रच्छन्ष ग्रलोकाकाशके प्रदेश इत्यादि, 
कालमें प्रच्छन्न असाम्प्रतिक ( झ्तीत-अनागत ) पर्याय, तथा भाव-प्रच्छन्न स्थूल 
पर्यायोंमें अ्न्तर्लीन सूक्ष्म पर्यायें हैं, उन सबका जो कि स्व और परके भेदसे विभक्त 
हैं उनका-वास्तवमें उस अतीन्‍्द्रिय ज्ञानके दुप्टापन है, ( उन सबको वह शतीन्‍न्द्रिय 
ज्ञान देखता है ) क्‍योंकि वह ( अतीन्द्रिय ज्ञान ) प्रत्यक्ष है। जिसे अनन्त शुद्धिका 
सद्भाव प्रगट हुआ है, ऐसे चंतन्यसामान्यके साथ अनादिसिद्ध सम्बन्धवाले एक ही अक्ष 


१. प्ररुछन्न-गुप्त; अन्तरित; ढका हुआ। २. अन्तर्लीन अन्दर लीन हुए; अन्तमग्न। 
३, अक्ष “ आत्माका नाम “अज्ष' भी है। ( इन्द्रिय ज्ञान अक्ष -- अथोत्‌ इन्द्रियोंके द्वारा जानता है; अतीन्द्रिय 
प्रत्यक्ष ज्ञान अक्ष अर्थात्‌ आत्माके द्वारा ही जानता है। ) 


के «- प्रवचनसार -- [ भगवान भ्रीकुल्दकुन्द-कट्दान 


कालादिष, केत्रपच्छस्नेष्वलोकाकाशप्रदेशादिषु कालप्रच्छन्नेष्वसांप्रतिकपर्यायेषू, भावप्रच्छस्नेषु 
स्थूलपर्यायान्तर्लीनद॒क्ष्मपययिष्‌॒सर्वेध्वपि स्वपरव्यवस्थाव्यवस्थितेष्वस्ति दरष्ट्सव प्रत्यक्षत्वात्‌ । 
प्रत्यप्त॑ हि. ब्वानपुद्धिनानन्तशुद्विसप्षिघानमनादिसिद्धचैतन्यसामान्यसंबन्धमेकमेवाक्षनामानमा- 
स्मान॑ प्रतिनियवमितरां सामग्रीमस्गयमाणमनन्तशक्तिसद्भावतो 3नन्तताप्षपगत॑ दहनस्येव दाकह्मा- 
काराणां ब्ञानस्य ब्ञेयाकाराणामनतिक्रमाधथोदितानुभावमनुभवत्तत्‌ केन नाम निवार्येत । 
अतस्तदुपादेयम्‌ ।। ५४ ॥। 


अयेन्द्रियतौरुयसाधनीभूतमिन्द्रियज्ञानं हेये प्रणिन्दृति-- 


जीवों सयं अमत्तों मृत्तिगदा तेण मुत्तिणा मुत्त । 
ओगेरिहत्ता जोग्गं जाणदि वा तरण जाणादि ॥ ५५ ॥ 
जीवः स्वयममूर्तों मृर्तिगतस्तेन मूर्तेन मृततम्‌ ! 
अवगृह्य योग्ये जानाति था सश्न जञानाति।। ४४ || 
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नामक आरात्माके प्रति जो नियत है (जो ज्ञान आत्माके साथ ही लगा हुआ है- 
श्रात्माके द्वारा सीधा प्रवृत्ति करता है ) जो ( इन्द्रियादिक ) भ्रन्य सामग्रीको नहीं 
ढूँढता, और जो अनन्तशक्तिके सखद्भावके कारण शनन्तताको ( बेहदताको ) प्राप्त है 
ऐसे उस प्रत्यक्ष ज्ञानको जसे दाह्याकार दहनका अ्रतिक्रमण नहीं करते उसीप्रकार 
ज्ेयाकार ज्ञानका शअतिक्रम ( उल्लंघन ) न करनेसे यथोक्त प्रभावका अनुभव करते 


हुए ( उपर्युक्त पदार्थोको जानते हुए ) कौन रोक सकता है ? इसलिये वह प्रतीन्द्रिय 
ज्ञान उपादेय है ॥ ५४ ॥ 


भ्रब, इन्द्रियसुखका साधनभूत इन्द्रियज्ञान हेय है, इसप्रकार उसकी निन्‍्दा 
करते हैं:-- 


गाथा १४ 


ृ अन्वयार्थ:--[ स्वयं अमृर्तः ] स्वयं अमूर्त [ जीवः ] जीव [ मूर्तिगतः ] 
पूर्ते शरीरको प्राप्त होता हुआ [ तेन मूर्तेत ] उस मूर्त शरीरके द्वारा [ योग्य मूर्त ] 


जैन शाख्रमाला ] -- ज्ञानतरव-प्रज्ञापन -- ७६ 


हर्द्रियज्ञानं हि मृर्तोपलम्भक मृर्तोपल+य च तद्वान्‌ जीवः स्वयममृर्तों5पि पंचेन्द्रियात्मकं 
शरीर॑ मूर्तमुपागतस्तेन श्प्तिनिष्पदौ बलाघाननिमित्ततयोपलम्मकेन मूर्तेन मृत स्पर्शादिप्रधान 
वस्तृपलम्यताम्ुपागत योग्यमवगृह् कदाचित्तदुपयुपरि शुद्धिसंभवादवगच्छति, कदाचित्तदसंभवा- 
भावगच्छति । परोक्षत्वात्‌ । परोक्षं हि श्वानमतिदृद्वतरात्ञानतमोग्रन्थिगुण्ठनान्रिमीलितस्यानादि- 
सिद्गचेतन्यसामान्यसंबन्धस्याप्पात्मनः स्वयं परिच्छेत्तमर्थमसमर्थस्योपाचानुपात्तपरप्रत्ययसामग्री 
मार्गणव्यग्रतयात्यन्तविसंष्ठलत्वमवलम्बमानमनन्तायाः शक्ते! परिस्खलनाम्नितान्तबिक्लबीभूत॑ 





योग्य मूर्त पदार्थकों [ अबग्रद्म | अ्रवग्रह करके ( इन्द्रियग्रहण योग्य मूर्त पदार्थका 
ग्रगग्रह करके ) [ तत्‌ ] उसे [ जानाति ] जानता है [बा न जानाति ] श्रथवा नहीं 
जानता ( कभी जानता है और कभी नहीं जानता ) । 


टीकाः-- इन्द्रियज्नानको उपलम्भक भी मूत है, और ँपलभ्य भी मूर्त है। 
वह इन्द्रियज्ञानवाला जीव स्वयं अमूर्त होने पर भी मूर्त-पंचेन्द्रियात्मक शरीरको 
प्राप्त होता हुआ, ज्ञप्ति उत्पन्न वरनेमें बल-वधारणका निमित्त होनेसे जो उपलम्भक 
है ऐसे उस मूर्त ( शरीर ) के द्वारा मूर्त-स्पर्शादि प्रधान वस्तुको जो कि योग्य हो 
अर्थात्‌ जो ( इन्द्रियोंके द्वारा ) उपलभ्य हो उसे-श्रवग्रह करके, कदाचित्‌ उससे ऊपर 
ऊपरकी शुद्धिके सद्भावके कारण उसे जानता है और कदाचित्‌ अवग्रहसे ऊपर 
ऊपरकी शुद्धिके असझ्भावके कारण नहीं जानता, क्योंकि वह ( इन्द्रिय ज्ञान ) परोक्ष 
है । परोक्षज्ञान, चंतन्यसामान्यके साथ ( आत्माका ) अनादिसिद्ध सम्बन्ध होने पर 
भी जो अति दुढ़तर ग्रज्ञानरूप तमोग्रन्थि ( अन्धकारसमूह ) द्वारा आवृत हो गया 
है, ऐसा ग्रात्मा पदार्थकों स्वयं जाननेके लिये अ्रसमर्थ होनेसे 'उपात्त और अनुपात्त 
परपदार्थंरूप सामग्रीको ढँढ़नेकी व्यग्रतासे अत्यन्त चंचल-तरल-अ्स्थिर ब्तता हुआ, 
ग्रनन्तशक्तिसे च्युत होनेसे अत्यन्त बिक्लव वर्तता हुआ, महामोह-मल्लके जीवित 


१. अबग्रद् - मतिज्ञानसे किसी पदार्थकों ज्ञाननेका प्रारम्भ दोने पर पहले ही अवग्रह होता है 
क्यांकि मतिज्ञान अवग्रह, ईहा, अवाय, और धारणके क्रमसे जानता है। २. उपलम्भक 5 बतानेबाला, 
जाननेमें निममित्तभूत । ( इन्द्रियज्ञानको पदार्थोके जाननेमें निमित्तभूत मूते पंचेंद्रियात्मक शरीर है )। ३. 
उपलभ्य - जनाने योग्य । ४. स्पर्शादि प्रधान- जिसमें स्पर्श, रस, गंध और बर्ण मुख्य हैं, ऐसी। 
५. उपात्त-प्रापत ( इन्द्रिय, मन इत्यादि उपाक्त पर पदार्थ हैं ) $. अनुपाक्त >अप्राप्त ( प्रकाश 
इत्यादि अनुपा'्त पर पदाथ हैं ) ७. दिक्‍लब - खिन्न; दुःखी। घबराया हुआ | 


च० «- प्रवचनसार -- [ भगवान भीकुम्दकुन्द-फट्टान 
मद्ामोहमल्लस्य जीवदवस्थत्वाद्‌ परपरिणतिग्रवर्तिताभिप्रायमपि पदे पदे प्राप्तविप्रलम्भमनुपल- 
म्मसंभावनामेव परमाथतो 5हति । अतस्तद्वयम्‌ ॥ १५ ॥ 
अयेन्द्रियाणां स्वविषयमात्रेडपि युगपत्प्रवृत्यसंभवाद्धेयमेवेन्द्रियज्ञानमित्यवधारयति--- 
फासो रसो ये गंधों वरणों सहों य पुग्गला होंति । 
अक्खाणं ते अक्खा जुगवं ते ऐव गेरहंति ॥ ५६ ॥ 
स्पौर्शों रसश्व गन्धो वर्ण: शब्दअ पूढला भवन्ति । 
अक्षाणां तान्यक्षाणि युगपत्तारनव गृद्धन्ति || ४६ ॥ 
इन्द्रियाणां हि स्पशरसगन्धवर्णप्रघानाः शब्दथ ग्रहणयोग्याः पुद्ठलाः । अयेन्द्रियेयुगप- 








होनेसे पर परिणतिका ( परको परिणमित करनेका ) अभिप्राय करनेपर भी पद पद 
पर ठगाता हुआ, परमार्थत: अज्ञानमें गिने जाने योग्य है; इसलिये वह हेय है । 


भावार्थ:-- इन्द्रियज्ञान इन्द्रियोंके निमित्तसे मूर्त स्थल इन्द्रियगोचर पदार्थोको 
ही क्षायोपशमिक ज्ञानके अनुसार जान सकता है। परोक्षभूत इन्द्रिय ज्ञान इन्द्रिय, 
प्रकाश, आदि बाह्य सामग्रीको ढूंढ़नेकी व्यग्रताके कारण अतिशय चंचल-लश्षुब्ध है। 
श्ल्पशक्तिवान होनेसे खेद खिन्न है, परपदार्थोकोी परिणमित करानेका अभिप्राय होने 
पर भी पद पद पर ठगा जाता है ( क्‍योंकि पर पदार्थ आत्माके अ्रधीन परिणमित 
नहीं होते ) इसलिये परमार्थसे वह ज्ञान भज्ञान' नामके ही योग्य है । इसलिये 
वह हेय है ॥ ५५॥ 

भ्रब, इन्द्रियाँ मात्र अपने विषयोंमें भी यरुगपत्‌ प्रवृत्त नहीं होतीं इसलिये 
इन्द्रियज्ञान हेय ही है, यह निश्चय करते हैं:-- 


गाया ४६ 
अन्वयाथः--[ स्पर्श! ] स्पर्श [ रसः च ] रस [ गंघः ] गंध [ वर्णः ] वर्ण 
[ शब्द! च ] श्रौर शब्द [ पृद्ठला! ] पुद्गल हैं, वे [ अश्षार्णा भवन्ति ] इन्द्रियोंके विषय 
हैं [ तानि अक्षाणि ] ( परन्तु ) वे इन्द्रियाँ [ तान्‌ ] उन्हें ( भी ) [ य्रुगपत्‌ ] एक साथ 
[ न एवं गृद्धन्ति ] ग्रहण नहीं करती ( नहीं जान सकतीं )। 


टीकाः--मुख्य है ऐसा स्पर्श, रस, गंध, वर्ण तथा शब्द जो कि पुद्गल हैं 
वे इन्द्रियोंके द्वारा ग्रहण होने योग्य (-ज्ञात होने योग्य ) हैं। ( किन्तु ) इन्द्रियोंके 


जैन शास्त्रमाला ] «- झानतरव-प्रशञापन -- ८१ 


से5पि न गृहान्ते, तथाविधक्षयोपशमनभ्क्तेरसंमवात्‌ । इन्द्रियाणां हि क्षयोपशमसंश्षिकायाः 

परिच्छेज्याः शक्तेरन्तरड्भाया: काकाप्षितारकवत्‌ क्रमग्रवृत्तिवशादनेकतः प्रकाशयितुमसमथ्थत्वात्स- 

त्खपि द्रब्येन्द्रि यद्वारेष न यौगपेन निखिलेन्द्रियार्थाबोध! सिद्धय त्‌, परोक्षत्वात्‌ ॥ १६ ॥। 
अयेन्द्रियज्ञानं न प्रत्यक्ष भबतीति निश्विनोति-- 





द्वारा वे भी युगपद ( एक साथ ) ग्रहण नहीं होते ( जाननेमें नहीं आते ), क्‍योंकि 
क्षयोपशमकी उसप्रकारकी शक्ति नहीं है । इन्द्रियोंके जो क्षयोपशम नामकी अभ्रन्तरंग 
जञातृगक्ति है वह कौवेकी आँखकी पुतलीकी भाँति क्रमिक प्रवृत्तिवाली होनेसे प्रनेकत: 
प्रकाशके लिये ( एक ही साथ अनेक विषयोंको जाननेके लिये ) श्रसमर्थ है, इसलिये 
द्रव्येन्द्रियद्वा रोके विद्यमान होने पर भी समस्त इन्द्रियोंके विषयोंका ( विषयभूत 
पदार्थोका ) ज्ञान एक ही साथ नहीं होता, क्‍योंकि इन्द्रिय ज्ञान परोक्ष है। 


भावार्थ/-- कौवेकी दो आँखें होती हैं, किन्तु पुतली एक ही होती है । कौवेको 
जिस आँखसे देखना हो उस आँखमें पुतली श्राजाती है; उस समय वह दूसरी आँखसे 
नहीं देख सकता । ऐसा होने पर भी वह पुतली इतनी जल्दी दोनों आँखोंमें आती 
जाती है कि लोगोंकों ऐसा मालुम होता है कि दोनों श्राँखोंमें दो भिन्न भिन्न पुतलियाँ 
हैं; किन्तु वास्तवमें वह एक ही होती है। ऐसी ही दशा क्षायोपशमिक ज्ञानकी है। 
द्रव्य-इन्द्रियरूपी द्वार तो पाँच हैं, किन्तु क्षायोपशमिक ज्ञान एक समय एक इन्द्रिय 
द्वारा ही जाना जा सकता है; उस समय दूसरी इन्द्रियोंके द्वारा काये नहीं होता । 
जब क्षायोपदशमिक ज्ञान नेत्रके द्वारा वर्णको देखनेका कार्य करता है तब वह शब्द, 
गंध, रस या स्पर्शको नहीं जान सकता; श्रर्थात्‌ जब उस ज्ञानका उपयोग नेत्रके 
द्वारा वर्णके देखनेमें लगा होता है तब कानमें कौनसे शब्द पड़ते हैं या नाकमें कैसी 
गन्ध आती है, इत्यादि ख्याल नहीं रहता । यद्यपि ज्ञानका उपयोग एक विषयमेंसे 
दूसरेमें अत्यन्त शी ध्रतासे बदलता है, इसलिये स्थूलदृष्टिसे देखनेमें ऐसा लगता है कि 
मानों सभी विषय एक ही साथ ज्ञात होते हों, तथापि सूक्ष्म दृष्टिसे देखने पर 
क्षायोपशमिक ज्ञान एक समयमें एक ही इन्द्रियके द्वारा प्रवतंमान होता हुआा 
स्पष्टतया भासित होता है। इसप्रकार इन्द्रियाँ श्रपने विषयोंमें भी क्रमशः प्रवर्तमान 
होनेसे परोक्षभूत इन्द्रियज्ञान हेय है ।। ५६ ॥ 


ग्रब, यह निशचय करते हैं कि इन्द्रियज्ञान प्रत्यक्ष नहीं हैः-- 
११ 


८्श्‌ ०» प्रवचचनसार «« [ भगवान श्रीकुस्दकुन्द-फहान 


परदव्वं ते अक्खा णेव सहावों त्ति अप्पणों भणिदा । 
उवलद्) तेंहि कप प्रक्ख॑ अप्पगों होदि ॥ ४५७ ॥ 
परद्रव्यं तान्यक्षाणि नेव स्वभाव हत्यात्मनो भणितानि । 
उपलब्ध॑ में! कर्थ प्रत्यक्षमास्मनों भवति ॥ ४७ ॥ 
आत्मानमेव कैवर्ल प्रतिनियतं किल प्रत्यक्ष, इृदं तु व्यतिरिक्तास्तित्वयोगितया 
परद्र व्यताम्ुपगतैरात्मनः स्वभावतां मनागप्यसंस्पशद्धिरिन्द्रियेशपलम्योपजन्यमानं न नामात्मनः 
प्रत्यक्ष मवितुमहति ॥ १७ || 


अथ परोष्षप्रत्यक्षलक्षणप्रुपलक्षयति-- 


ज॑ परदों विशणागं तं त परोकेख त्ति भणिदमट स्‌ । 
जदि केवलण णादं हवदि हि जीवेण प्र || ५८ ॥ 
गाथा ४७ 
अन्वयार्थ :--[ तानि अक्षाणि ] वे इन्द्रियाँ [ परद्रव्यं ] पर द्रव्य हैं [ आत्मनः 
स्वभाव: इति ] उन्हें झात्मस्वभावरूप [ न एवं मणितानि ] नहीं कहा है [ ते: ] उनके 
द्वारा [ उपलब्ध ] ज्ञात [ आत्मनः ] ग्रात्माका [ प्रत्यक्तं प्रत्यक्ष [ कर्थ भवति ] कंसे 
हो सकता है ? 


टीकाः--जो केवल श्रात्माके प्रति ही नियत हो वह ( ज्ञान ) वास्तवमें 
प्रत्यक्ष है। जो भिन्न अस्तित्ववाली होनेसे परद्रव्यत्वको प्राप्त हुई हैं, और 
आ्रात्मस्वभावत्वको किचित्‌मात्र स्पर्ण नहीं करतीं ( आत्मस्वभावरूप किचित्‌मात्र 
भी नहीं हैं) ऐसी इन्द्रियोंके द्वारा वह ( इन्द्रिय ज्ञान ) उपलब्धि करके ( ऐसी 
इन्द्रियोंके निमित्तसे पदार्थोको जानकर ) उत्पन्न होता है, इसलिये वह ( इन्द्रियज्ञान ) 
श्रात्माके लिये प्रत्यक्ष नहीं हो सकता । 


€ 
भावाथेड--जो सीधा प्रात्माके द्वारा ही जानता है वह ज्ञान प्रत्यक्ष है । 
इन्द्रियज्ञान परद्रव्यरूप इन्द्रियोंके द्वारा जानता है इसलिये बह प्रत्यक्ष नहीं है || ५७ ॥ 


भ्रब, परोक्ष और प्रत्यक्षके लक्षण बतलाते हैं:--- 


जैन शाखमाला ] >> >प्रज्ञापन «- घछ३ 


यत्यरती विज्ञानं तत्त परोक्षमिति भणितमर्थेपु । 
यदि केवलेन ज्ञातं भव्॒ति द्वि जीवेन प्रत्यक्षम्‌ ।। ४८ | 


यक्ष खलु परद्रव्यभूतादन्तःकरणादिन्द्रियात्परोपदेशादुपलब्धेः संस्कारादालोकादेर्वा 
निमिचताधुपगतात्‌ स्वविषयप्मुपगतस्यार्थस्य परिच्छेदनं तत्‌ परतः प्रादुर्भवत्परोक्षमित्यालक्ष्यते । 
यत्पुनरन्तःकर णमिन्द्रियं परोपदेश्प्ुपलब्धिसंस्कारमालोकादिक वा समस्तमप्ि परद्रव्यमनपेक्ष्या- 
त्मस्वभातमेने के कारणस्वेनोपादाय सर्वद्रब्यपर्यायजातमेकपद एवामिव्याप्य प्रवर्तेमानं परिच्छेदन 
तत्‌ केवलादेवात्मनः संभूतत्वात्‌ प्रत्यक्षमित्यालक्ष्यते । हद दि सहजसौख्यसाधनीभूतमिदमेव 
महाप्रत्यक्षमभिप्रेतमिति || ५८ ॥ 
गाथा ५८ 
अन्वया्:--[ परतः ] परके द्वारा होनेवाला [ यत्‌ ] जो [ अर्थेषुविज्ञानं ] 
पदार्थ सम्बन्धी विज्ञान है [ तद तु ] वह तो [ परोष्ष इृति भणितं ] परोक्ष कहा गया है, 
[ यदि ] यदि [ केवलेन जीवेण ] मात्र जीवके द्वारा ही [ ब्वातं भवति दि ] जाना जाये 
तो [ प्रत्यक्ष | वह ज्ञान प्रत्यक्ष है । 





टीकाः--निमित्तताको प्राप्त ( निमित्तरूप बने हुए ) जो परदृव्यभूत 
अंत:करण ( मन ), इन्दिय, परोपदेश, उपलब्धि, संस्कार या प्रकाशादिक हैं उनके 
द्वारा होनेवाला स्वविषयभूत पदार्थंका ज्ञान परके द्वारा प्रगयट होता है, इसलिये 'परोक्ष- 
के रूपमें जाना जाता है, और अंतःकरण, इन्दिय, परोपदेश, उपलब्धि संस्कार या 
प्रकाशादिक सब परदृव्यकी अपेक्षा रखे बिना एकमात्र भात्मस्वभावकों ही कारण- 
रूपसे ग्रहण करके सब दृब्य पर्यायोंके समूहमें एक समय ही व्याप्त होकर प्रवतंमान 
ज्ञान केवल ग्रात्माके द्वारा ही उत्पन्न होता है इसलिये प्रत्यक्ष के रूपमें जाना 
जाता है । 


यहाँ ( इस गाथामें ) सहज सुखका साधनभूत ऐसा यही महा प्रत्यक्ष ज्ञान 
प्रभिप्रेत माना गया है-उपादेय कहा गया है ॥ ५८ ॥ 





१. डपलब्धि > झ्ञानावरणीय कर्मके क्षयोपशमके निमित्तसे उत्पन्न पदार्थोंको जाननेकी शक्ति । (यह 
'लब्ध! शक्ति जब “उपयुक्त! द्वोती है, तभी पदार्थ क्ञात दोता है। ) २. संस्कार - पूर्व ज्ञात पदार्थकी धारणा । 
३. अल्लुइन्द्रिय द्वारा रूपी पदार्थको देखनेमें प्रकाश भी निमित्तरूप द्वोता दै ! 


- प्रवचनसार -- [ भगवान श्रीकुन्ददुस्द-कहाम 


अपैतदेव प्रत्यक्ष पारमार्थिकसौख्यत्वेनोपल्षिपति-- 
जाद॑ मय समत्तं णाणमणंतत्थवित्थई विमल॑। 
रहियं तु ओग्गह्मदिहि सु ति एगंतियं भणियं ॥५६॥ 
ज्ञातं स्वयं ममंत जानमनन्ता्थविस्तृ्ते विमलम्‌ | . 
रदितं त्ववग्रहादिभिः संखमिति ऐएकान्तिक भणितम्‌ ॥ ४९% ॥ 


स्वयं जातत्वात्‌ , समन्तत्वात्‌, अनन्ताथ विस्तृतत्वात्‌, विमलत्वात्‌ , अबग्रह्दिरिहितत्वाय 
प्रत्यक्ष ज्ञानं सुखमेकान्तिकमिति निश्वीयते, अनाकुलत्वेकलक्षणत्वात्सौख्यस्थ । यतो हि परतों 





अब, इसी प्रत्यक्षञनानकों परमाथिक सुखरूप बतलाते हैं:-- 
गाथा ४९ 
ए ० 25५ ४ क्र 
अन्वयाथ!--[ स्वयं जात॑ ] अपने आप ही उत्पन्न [ समंते ] समंत ( सर्वे 
पेंसे (5 विस्तत॑ में 5 ५ व 

प्रदेशोंसे जानता हुआ ) [ अनन्ताथ विस्तृत ] भ्रनन्‍्त पदार्थोमें विस्तृत [ बिमले ] विमल 
[तु ]और [ अवग्रहादिमिः रद्दितं ] अ्रवग्रहादिसे रहित [ ज्ञानं ] ज्ञान [ ऐकान्तिक सुख ॥ 
ऐकान्तिक सुख है [ इति भणितं ] ऐसा ( सर्वजदेवने ) कहा है । 

टीकाः-- ( १ ) स्वयं उत्पन्न होनेसे, ( २) “समंत' होनेसे, ( ३ ) 'ग्रनन्त- 
पदार्थमें विस्तृत' होनेसे, (४) विमल होनेसे और, ( ५ ) भअ्रवग्रह्दि रहित' होनेसे, 
प्रत्यक्षज्षान ऐकान्तिक सुख है यह निश्चित होता है, क्योंकि एक मात्र अनाकलता ही 
सुखका लक्षण है । 

( इसी बातको विस्तार पूर्वक समझभाते हैं--) 

( १ ) परके द्वारा उत्पन्न होता हुआ पराधीनताके कारण ( ? ) “ग्रसमंत' 
होनेसे इतर द्रारोंके आवरणके कारण (३ ) "मात्र कुछ पदार्थोमें प्रव्तमान' होता 
हुआ अन्य पदार्थोकों जाननेकी इच्छाके कारण, (८) 'समल' होनेसे अ्रसम्यक 





१. समन्‍्त - चारों ओर-सब भागोंमें वर्तमान; सर्व आत्मग्रदेशोंसे जानता हुआ; समस्त; सम्पूर्ण, 
अखरढ । २. ऐकान्तिक - परिपूर; अंतिम, अरेला; स्वथा । ३. परोक्ष ज्ञान खंडित है अर्थात्‌ बह अमुक 
प्रदेशोंके द्वारा ही जानता है; जेंसे-वर्ण आँख जितने श्रदेशोंके द्वारा ही ( इन्द्रियक्ञानसे ) ज्ञात होता है; अन्य 
द्वार बन्द हैं | ४. इतर - दूसरे; अन्य; उसके सिवायके । 


जैन शास्त्रमाला ] -- झ्ानतसक्त्व-प्रश्नापन +- पा 


जायमानं पराधीनतया, असमंतमितरद्वारावरंणेन, कतिपयार्थ्रवृशमितराथंबुश्चत्सया, समलम- 
सम्यगवबोधेन, अवग्रह्मदिसद्वित क्रमकृताथंग्रदणखेदेन परोक्ष॑ ज्ञानमत्यन्तमाकुलं भवति | ततो 
न तत्‌ परमार्थतः सौख्यम्‌ । हद तु पुनरनादिज्ञानसामान्यस्वभावस्थोपरि मद्दाविकाशेनाभिव्याप्य 
स्वत एवं व्यवस्थितत्वात्स्वयं जायमानमात्माधीनतया, समन्तात्मप्रदेशान्‌ परमसमक्षज्ञानोपयो- 
गीभूयामिव्याप्य ज्यवस्थितत्वात्समन्तम्‌ अशेषद्वारापावरणेन, प्रसभ निपीतसमस्तवस्तुज्ञेयाकारं 
परम वैश्वरूप्यम भिव्याप्य व्यवस्थितत्वादनंताथ विस्तृतम्‌ समस्तार्थावुद्धत्सया सकलशक्तिप्रतिबंधक 
कमसामान्यनिःक्रान्ततया परिस्पष्टप्रकाशभास्वरं स्वभावमभिव्याप्य व्यवस्थितत्वाद्विमलम्‌ 


ग्रववोधके कारण ( कमंमलयुक्त होनेसे संशय, विमोह, विश्रम सहित जाननेके 
कारण ), और (४५ ) अवग्रहादि सहित' होनेसे क्रशः होनेवाले 'पदार्थप्रहणके 
खेदके कारण ( इन कारणोंको लेकर ), परोक्षज्ञान अत्यन्त -आकुल है; “इसलिये 
वह परमार्थसे सुख नहीं है 


ग्रौर यह प्रत्यक्षञान अ्नाकुल है, क्योंकि ( १) अनादि ज्ञानसामान्यरूप 
स्वभाव पर महा विकाससे व्याप्त होकर स्वतः ही रहनेसे स्वयं उत्पन्न होता है, 
इसलिये आत्माधीन है, (और आत्माधीन होनेसे ग्राकुलता नहीं होती, ( २ ) समस्त 
आत्मप्रदेशोंमें परम प्रत्यक्ष ज्ञानोपयोगरूप होकर, व्याप्त होनेसे 'समंत है, इसलिये 
अशेप द्वार खुले हुए हैं ( और इसप्रकार कोई द्वार बन्द न होनेसे आ्राकुलता नहीं 
होती ); ( ३ ) समस्त वस्तुझश्नोंके ज्ञेयाकारोंको सर्वथा पी जानेसे परमविविधतामें 
व्याप्त होकर रहनेसे अनन्त पदार्थो्में विस्तृत है, इसलिये सर्व पदार्थोको जाननेकी 
इच्छाका अभाव है (और इसप्रकार किसी पदार्थकों जाननेकी इच्छा न होनेसे 
आ्रकुलता नहीं होती ); ( ४ ) सकल शक्तिको रोकनेवाला कर्मसामान्य ( ज्ञानमेंसे ) 
निकल जानेसे ( ज्ञान ) अत्यन्त स्पष्ट प्रकाशके द्वारा प्रकाशमान स्वभावमें व्याप्त 
होकर रहनेसे 'विमल है' इसलिये सम्यकृतया जानता है (और इसप्रकार संशयादि 
रहिततासे जाननेके कारण ग्राकुलता नहीं होती ); तथा ( ५ ) जिनने त्रिकालका 
अपना स्वरूप युगपत्‌ समपित किया है ( एक ही समय बताया है ) ऐसे लोकालोकमें 
व्याप्त होकर रहनेसे अवग्रहादि रहित है' इसलिये क्रमश: होनेवाले पदार्थ ग्रहणके 





१. पदार्थभहण अथोत्‌ पदार्थका बोध एक ही साथ न होनेपर अवग्रह, ईहा इत्यादि क्रमपूर्वक 
दोनेसे खेद द्वोता है। २. परमविविधता 5 समस्त पदार्थसभूह जो कि अनन्त विविधतामय है । 


८ -- प्रवचनसार -- [ भगवान श्रीकुन्दकुन्द-कद्दान 


सम्पगवबोधेन, युगपत्समर्पितत्रेसमयिकात्मस्वरूप लोकालोकममिव्याप्य व्यवस्थितत्वादवग्रहा- 
दिरहितम्‌ ऋमकृताथग्रहणखेदाभावेन प्रत्यक्ष ्ञानमनाइुंलं॑ भवति ! ततस्तत्पारमार्थिक खलु 
सौख्यम्‌ ॥ १९ ॥ 

अथ वेवलस्पापि परिणामद्वारेण खेदस्य तंभवादेकान्तिकसुखत्वं नास्तीति प्रत्याचष्ट-- 


जं केवल ति णाएं त॑ मोक्खं परिणमं चे सो चेव । 
खेदो तम्स ण भणिदों जम्हा घादी खयं जादा ॥ ६० ॥ 
यत्केवलमिति ज्ञान तत्मीरूय परिणामश्व से चेत्र । 
खेदस्तस्थ ने मणितों यम्मात घातीनि क्ष जातानि ॥ ६० ॥ 
अत्र को हि नाम खेदः कश्य परिणामः कश् केवलसुखयोव्य तिरेकः, यतः केवलस्पैकान्ति 
कसुखत्वे न स्थात्‌ । खेदस्थायतनानि घातिकर्माणि, न नाम केवर्ल परिणाममात्रम । घाति 
कर्माणि हि महामोहोत्पादकत्वादुन्मतकवदतस्मिस्तदूवुद्धिमाधाय परिच्छेद्मर्थ प्रत्यात्मानं यतः 


खेदका अभाव है । इसप्रकार ( उपरोक्त पाँच कारणोंसे ) प्रत्यक्षज्ञान भश्रनाकुल है। 
इसलिये वास्तवमें वह पारमाथिक सुख है । 


(५ 
भावार्थ:--क्षायिकज्ञान-केवलज्ञान एकान्त सुखस्वरूप है || ५६ ॥ 


ग्रब, इस ग्रभिप्रायका खंडन करते हैं कि 'केवलज्ञानकों भी परिणामके द्वारा 
"खेदका सम्भव है, इसलिये केवलज्ञान ऐकान्तिक सुख नहीं है:-- 


गाधा ६० 
अन्वयार्थ:--[ यद ] जो [ केवल इति ज्ञानं ] 'केवल' नामका ज्ञान है [ तत्‌ 
सौखू्यं ] वह सुख है [ परिणामः च ] परिणाम भी [ सः चएवं ] वही है [ तस्य खेद: 
न भणितः ] उसे खेद नहीं कहा है ( केवलज्ञानमें सर्वेज्ञदेवने खेद नहीं कहा ) [ यस्मात्‌ ] 
क्योंकि [ धातीनि ] घातिकर्म [ क्षयं जातानि ] क्षयका प्राप्त हुए हैं । 


टीकाः--यहाँ ( केवलज्नानके सम्बन्धमें ) खेद क्‍या, ( २) परिणाम कया 


तथा ( ३ ) केवलज्ञान और सुखका व्यतिरेक ( भेद ) क्या, कि जिससे केवलज्ञानको 
ऐकान्तिक सुखत्व न हो ? 





१. खेद -- थकावट; संताप; दुःख । 


जैन शाखमाला. -- >प्रश्ञापन -- ८७ 


परिणामयति, ततस्तानि तस्य प्रत्यर्थ प्रिणम्य परिणम्य भ्राम्यतः खेदनिदानवां प्रतिपथन्ते । 
तदमाबात्कुतोी हि नाम केवले लेदस्योद्मेद! | यतश्॒ त्रिसमयाबच्छिक्षसकलपदाथपरिच्छेयाफारवै- 
श्रूप्पप्रकाशनास्पदीभूतं चित्रमित्तिस्थानीयमनन्तस्वरूपं स्वयमेव परिणमत्केवलमेव परिणाम 

ततः कुतो उनयः परिणामों यद्द्वारेण खेदस्पात्मलामः । यतथ समस्तस्वभावश्रतिधाताभावात्सप्रुद्न- 
सितनिरडकुशानन्तश्षक्तितया सकल॑ श्रेकालिकं लोकालोकाकारमभिव्याप्य कूटस्थत्वेनास्यन्तनिः 


( १ ) खेदके झआायतन ( स्थान ) घातिकर्म हैं, केवल परिणाम मात्र नहीं | 
घातिकम महामोहके उत्पादक होनेसे धतूरेकी भाँति अतत्‌में तत्‌ बुद्धि धारण करवाकर 
आत्माको ज्ञेयपदार्थ के प्रति परिणमन कराते हैं; इसलिये वे घातिकमं प्रत्येक पदार्थके 
प्रति परिणमित हो-होकर थकनेवाले आत्माके लिये खेदके कारण होते हैं। उनका 
( घातिकर्मोका ) अभ्रभाव होनेसे केवलज्ञानमें खेद कहाँसे प्रगट होगा ? ( २) और 
तीनकालरूप तीन भेद जिसमें किये जाते हैं ऐसे समस्त पदार्थोकी ज्ञेयाकाररूप 
विविधताको प्रकाशित करनेका स्थानभूत केवलज्ञान चित्रित्‌ दीवारकी भांति, स्वयं 
ही ग्रनन्तस्वरूप स्वयमेव परिणमित होता है इसलिये केवलज्ञान ही परिणाम है | 
इसलिये ग्रन्य परिणाम कहाँ हैं कि जिनसे खेदकी उत्पत्ति हो ? (३ ) और, केवलज्ञान 
समस्त स्वभावप्रतिघातके' ग्रभावके कारण निरंकुश अनन्त शक्तिके उललसित होनेसे 
समस्त त्रकालिक लोकालोकके ग्राकारमें व्याप्त होकर कूटस्थतया श्रत्यंत निष्कंप 
है, इसलिये श्रात्मासे अभिन्न सुख-लक्षणभूत भ्रनाकुलताकों धारण करता हुआ केवलज्ञान 
ही सुख है, इसलिये केवलज्ञान और सुखका व्यतिरेक कहाँ है ? 

इससे, यह सर्वथा अनुमोदन करनेयोग्य है (-आनन्दसे संमत करने योग्य है ) 
कि 'केवलज्ञान ऐकान्तिक सुख है । 

भावार्थ:--केवलज्ञानमें भी परिणाम होते रहते हैं, इसलिये वहाँ भी थकावट 
हो सकती है, और इसीलिये दुःख हो सकता है, अतः केवलज्ञान ऐकान्तिक सुखरूप 
कंसे कहा जा सकता है ? इस शंकाका समाधान यहाँ किया गया है:-- 


१. अतत्म तमूबुद्धि-बस्तु जिसस्त्ररूप न होय डसस्वरूप होनेकी मान्यता; जेसे कि-जड़में 
चेतनबुद्धि ( अर्थात्‌ जड़में चेतनकी मान्यता ) दुःखमें सुम्बबुद्धि बगेरह्‌। २. प्रतिघात-- विध्न; रुकाबट; 
हनन; घात । 3. कूटस्थ - सदा एकरूप रहनेवाला; अचल ( केवलश्षान स्वथा अपरिणामी नहीं है, किन्तु 
बह झेयसे दूसरे श्लेयके प्रति नहीं बदलता--सर्वथा तीनों कॉलके समस्त ज्ञेयाकार्रोंको जानता रहता है, 
इसलिये उसे कूटस्थ कद्दा है ) 


घ८ -- प्रवचनसार -- [ भगवान श्रीकुस्दकुम्द-कदान 


प्रकम्प॑ व्यवस्थितत्वादनाकुलतां सौरूपलक्षणभूतामात्मनो5व्यतिरिक्तां बिश्राणं. केवलमेव 
सौरूयम्‌ । ततः कुतः केवलसुखयोव्य॑तिरेकः । अतः सर्वथा केवर्ल सुखमैकान्तिकमलुमोद- 
नीयम ॥ ६० || 
अथ पुनरपि केवलस्थ सुखस्वरूपतां निरूपयन्लुपसंद्रति-- 
णाएं अत्यंतगयं॑ लोयालोएस वित्थडा दिट्ठी । 
णट्रुमणिट्र सब्ब॑ इट्र पृण जं तु लक ॥ ६१ ॥ 
ज्ञानमर्धास्तगर्ग लोकाहोक्रेप वरिस्तहा दृष्टि: । 
नेष्रमनिप्ण म्र मिए्टे पृनत हम्लइबम | ६ १ ॥॥] 


( १ ) परिणाम मात्र थकावट या दुःखका कारण नहीं है, किन्तु घातिकर्माके 
निमित्तसे होनेवाला परोन्‍्मुख परिणाम थकावट या दुःखका कारण है | केवलज्ञानमें 
घातिकर्म अ्रविद्यमान हैं इसलिये वहाँ थकावट या दुःख नहीं है। (२) केवलन्नान 
स्वयं ही परिणमनशील है; परिणमन केवलज्ञानका स्वरूप ही है उपाधि नहीं । यदि 
परिणामका नाश हो जाये तो केवलज्ञानका ही नाश हो जाये । इसप्रकार परिणाम 
केवलज्ञानका सहज स्वरूप है, इसलिये केवलज्ञानकों परिणामके द्वारा खेद नहीं हो 
सकता-नहीं होता । (३ ) केवलज्ञान समस्त त्रंकालिक लोकालोकके आकारको 
( समस्त पदार्थोके त्रेकालिक ज्ञेयाकार समूहकों सवंदा अड्ोलरूपसे जानता हुआा 
अत्यन्त निष्कप,-स्थिर-अक्षुब्ध-अनाकुल है; और अनाकुल होनेसे सुखी है-सुखस्वरूप- 
है, क्योंकि अ्रनाकुलता सुखका ही लक्षण है। इसप्रकार केवलज्ञान और शअक्षब्धता 
-अनाकुलता भिन्न नहीं है इसलिये केवलज्ञान और सुख भिन्न नहीं हैं । 

इसप्रकार १ घातिकर्मोके अ्रभावके कारण, २ परिणमन कोई उपाधि न होनेसे 
श्रोर ३ केवलज्ञान निष्कप-स्थिर-भ्रनाकुल होनेसे केवलज्ञान सुखस्वरूप ही है ॥॥६०॥॥ 


अब, पुनः केवलज्ञान सुखस्वरूप है' यह िरूपण करते हुए उपसंहार 
करते हैं:--- 


मसाथा ६१ 


अन्वयाथः-र-[ ब्वानं ] ज्ञान [ अर्थान्तगर्त ] पदा्थोके पारको प्राप्त है, [ दृष्टिः 
झोर दर्शन [ लोकालोकेए विस्तृताः ] लोकालोकमें विस्तृत है; [ सब अनिष्ट ) सर्वे 


लेन शाखमाला ] -- श्ानतक््व-प्रक्चापन -- ८६ 


स्वभावश्रतिघाताभाषहेतुकं हि सौखू्यम्‌ । आत्मनो हि दृशिज्ञप्ती स्वमावः तयोलोंकालोक- 
विस्तृतत्वेनार्थानतगतस्वेन च स्वच्छन्दविजुम्मितत्वाद्भवति प्रतिघातामावः | ततस्तद्वेतुकं सौरूयम मे- 
दविवक्षायां केषलस्यथ स्वरूपम्‌ । किंच केवल सौख्यमेव, सर्वानिश्प्रहाणात्‌ | सर्वेश्ोपलम्भाश् । 
यतो हि केवलावस्थायां सुखप्रतिपतिविपक्षभृतस्य दुःखस्थ साधनताभुपगतमन्नानमखिलमेव 
प्रणश्यति, सुखस्य साधनीभूत॑ तु परिपूर्ण ल्लानम्रुपजायेत । ततः केवलमेव सौख्यमित्यर् 
प्रपञ्चेन || ६१ ।। 


अथ केवलिनामेव पारमार्थिकतुखमिति श्रद्धापपति-- 


णो मदृह॑ति मोक्खं सुहेसु परम ति विगदघादीएं । 
सुणिदूण ते अभव्वा भव्वा वा त॑ पडिच्छति || ६१ ॥ 


अनिष्ट [ नष्ट ] नप्ट हो चुका है, [ पुनः ] और [ यत्‌ तु ]जो [इष्टं ] इष्ट है 
[ तत्‌ ] वह सब [ रब्धं | प्राप्त हुआ है । ( इसलिये केवलज्ञान सुखस्वरूप है ) 








टीकाः--सुखका कारण स्वभावप्रतिघातका अभाव है। आत्माका स्वभाव 
दर्शन-ज्ञान है; ( केवलदशामें ) उनके ( दर्शन ज्ञानके ) प्रतिघातका ग्रभाव है 
क्योंकि दर्शन लोकालोकमें विस्तृत होनेसे और ज्ञान पदार्थोके पारको प्राप्त होनेसे 
वे ( दर्शन-ज्ञान ) स्वच्छन्दता पूर्वक ( स्वतंत्रता पूर्वक बिना अंकुश, किसीसे बिना दबे ) 
विकसित हैं ( इसप्रकार दर्शन-ज्ञानरूप स्वभावके प्रतिघातका अ्रभाव है ) इसलिये 
स्वभावके प्रतिघातका भ्रभाव जिसका कारण है ऐसा सुख ग्रभेदविवक्षासे केवलज्ञानका 
स्वरूप है । 


( प्रकारान्तरसे केवलज्ञानकी सुखस्वरूपता बतलाते हैं:--) और, केवलज्नान 
मुख ही है क्‍योंकि सर्व अनिष्टोंका नाश हो चुका है और सम्पूर्ण इष्टकी प्राप्ति हो 
चुको है। केवल अवस्थामें, सुखोपलब्धिके विपक्षभूत दुःखोंके साधनभूत अज्ञानका 
सम्पूर्णतया तागण हो जाता है और सुखका साधनभूत परिपूर्ण ज्ञान उत्पन्न होता है, 
इसलिये केवल ही सुख है । प्रपऊच ( अ्रधिक विस्तारसे ) क्‍या पूरा पड़े ? ॥ ६१ ॥ 


ग्रब, यह श्रद्धा कराते हैं कि केवलज्ञानियोंको ही पारमाथिक सुख होता है:-- 
१२ 


६० -- प्रवबचनसार -- [ भगवान श्रीकुन्दकुम्द-कद्दान 


नश्नद्धति सौरूएं सुखेष परममिति विगतघातिनाम्‌ | 
श्रत्वा ते अभव्या भव्या वा तत्मतीच्छन्ति ॥ ६२ ॥ 


हह खलु स्वभावत्र तिघातादाकुललाब मोहनीयादिकमेजालशालिनां सुखाभासे5प्यपार- 
मार्थिकी सुखमिति रूहिः | केवलिनां तु भगवतां प्रक्षीणघातिकमणां स्वभावप्रतिधाताभावादना- 
कुलत्वाच् यथोदितस्य द्ेतोलेक्षणस्थ च सद्भावात्पारमार्थिक सुखमिति श्रद्धयम्‌ । किलेब येषां 
श्रद्धानममस्ति ते खलु मोक्नसुखसुधापानद्रवर्तिनों सृगतृष्णाम्भोभारमेवाभव्या पश्यन्ति । ये 





गाया ६३२ 


अन्वयार्थ:--[ विगतघातिनां ] जिनके घातिकर्म नप्ट होगये हैं, उनका 
[ सौरूयं ] सुख [ सुखेष परम॑ ] ( सर्व ) सुखोंमें उत्कृष्ट है' [ इति श्रुत्वा ] यह सुनकर 
[ न श्रद्धति ] जो श्रद्धा नहीं करते [ ते अभव्याः ] वे अ्भव्य हैं; [ भव्याः वा ] 
और भव्य [ तद्‌ ] उसे [ प्रतीच्छन्ति |] स्वीकार ( आदर ) करते हैं-उसकी श्रद्धा 
करते हैं । 

टोका;--इस लोकमें मोहनीयग्रादिकमंजालवालोंके स्वभाव प्रतिघातके कारण 
ओर आाकुलताके कारण सुखाभास होने पर भी उस सुखाभासको सुख कहनेकी 
ग्रपारमाथिक रूढ़ि है; और जिनके घातिकर्म नष्ट हो चुके हैं ऐसे केवलीभगवानके, 
स्वभावप्रतिधघातके ग्रभावके कारण और अनाकुलताके कारण सुखके यथोक्त 'कारणका 
और लक्षणका सद्भाव होनेसे पारमाथिक सुख है--यह श्रद्धा करने योग्य है । 
जिन्हें ऐसी श्रद्धा नहीं है वे मोक्षमुखके सुधापानसे दूर रहनेवाले अ्रभव्य मगतृष्णाके 
जलसमूहको ही देखते ( भ्रनुभव करते ) हैं। और जो उस वचनकों इसीसमय 
स्वीकार ( श्रद्धा ) करते हैं वे शिवश्री ( मोक्षलक्ष्मी )के भाजन आसचन्नभव्य हैं, और 
जो झागे जाकर स्वीकार करेगे वे दूर भव्य हैं । 


भावाथं--- केवलीमगवानके ही परारमाथिक सूख है' यह वचन सनकर जो 
कभी इसका स्वीकार-आदर-श्रद्धा नहीं करते वे कभी मोक्ष प्राप्त नहीं करते, वे 
अभव्य है। जा उपरोक्त वचन सुनकर अंतरंगसे उसकी श्रद्धा करते हैं वे ही मोक्षकों 





१. सुखका कारण स्वभाव प्रतिघातका अभाव है | २, सुखका लक्षण अनाकुलता है । 


जैन शाखमाला ] «+ झानतस्व-प्रल्ञापन -- घर 
पुनरिदमिदानीमेव वचः प्रतीच्छन्ति ते शिवश्रियों भाजन॑ समासश्नमव्याः भवन्ति | ये तु पुरा 
प्रतीच्हन्ति ते तु दूरभव्या इति ॥ ६२ ॥ 
अथ परोक्षज्ञानिनामपारमार्थिकमिन्द्रियसु्ख विचारयति--- 
मणआसरामरिंदा अहिददुदा इन्दियेहिं सहजेहिं। 
असहंता त॑ दुकख रमंति विसएसु रम्मेसु ॥ ६३ ॥ 
मनुजासुरामरेन्द्राः अभिद्रता इन्द्रियें! सहजे! । 
असहमानास्तद:खं रमन्ते विषयेष रम्येष ।! ६३ ॥। 


अमीषां प्राणिनां हि प्रत्यक्षज्ञानाभावाटरोश्षन्वानमुपसपतां तत्सामग्रीभूतेष स्वरसत 
एवेन्द्रियेष मेत्री प्रवतेते। अथ तेषां तेष मैत्रीमुपगतानाम्नदीणमहामोहकालानलकबलितानां 
तप्तायोगोलानामिवात्यन्तम्ुपासतृष्णानां तहुःखवेगमसद्दमानां व्याधिसात्म्यतामुपगतेषु॒रम्येष 





प्राप्त करते हैं । जो वर्तमानमें श्रद्धा करते हैं वे आसन्नभव्य हैं और जो भविष्यमें 
श्रद्धा करगे वे दूरभव्य हैं || ६२ ॥ 
प्रब, परोक्षज्ञानवालोंके भ्रपारमाथिक इन्द्रियसुखका विचार करते हैं:-- 


गाया ६३ 

अन्वयाथः--[ मनुजासुरामरेन्द्राः ] मनुष्येंद्र ( चक्रवर्ती ) ग्रसुरेन्द्र और सुरेन्द्र 
[ महजे! इख्रिये!] स्वाभाविक ( परोक्षज्ञानवालोंको जो स्वाभाविक है ऐसी ) 
इन्द्रियोंसे [ अभिद्ुता! ] पीड़ित वर्तते हुए [ तद्‌ दुःख ] उस दुःखको [| असहमानाः ] 
सहन न कर सकनेसे [ रम्येष्‌ बिषयेष ] रम्य विषयोंमें [ रमन्‍्ते ] रमण करते हैं । 

टीका;--प्रत्यक्षज्ञानके अभावके कारण परोक्षज्ञानका ग्राश्नय लेनेवाले इन 
प्राणियोंको उसकी ( परोक्षज्ञानकी ) सामग्रीरूप इन्द्रियोंके प्रति निजरससे ( स्वभावसे ) 
ही मंत्री प्रवतंती है । उन इन्द्रियोंके प्रति मत्रीको प्राप्त उन प्राणियोंको, उदयप्राप्त 
महामोहरूपी कालाग्निने ग्रास बना लिया है, इसलिये तप्त लोहेके गोलेकी भाँति 
( जैसे गरम किया हुआ लोहेका गोला पानीको शीघ्र ही सोख लेता है ) अत्यन्त 
तृष्णा उत्पन्न हुई है; उस दुःखके वेगकों सहन न कर सकनेसे उन्हें व्याधिके 
प्रतिकारके समान ( रोगमें थोड़ासा झ्राराम जेसा अनुभव करानेबाले उपचारके 


ध्र -- प्रवचनसार -- [ भगवान श्रीकुल्दकुन्द-कहान 


विषयेष रतिरुपजायते । ततो व्याधिस्थानीयलादिन्द्रियाणां व्याधिसात्म्यसमत्वाठिषयाणां थे 
न छम्नस्थानां पारमार्थिकं सौख्यम्‌ ॥ ६३ ।। 


खमेव॑ | 
अथ यावदिन्द्रियाणि तावत्सभावादेव दुःखमेब॑ वितकयति-- 


जेसि विसय्रेसु रदी तेमि दकखं वियाण सब्भाव॑ । 

जह त॑ ण हि मब्भाव॑ वावारों शत्यि विसयत्यं॥ ६४ ॥ 
येपां विषय रतिस्तेपां दुःख विज्ञानीहि स्वाभावय । 
पदि तन्न हि स्भावो व्यापारों नास्ति विषयार्थम ॥ ६४ ॥ 


येषां जीवदवस्थानि हतकानीन्द्रियाणि, न नाम तेषाप्ुपाधिप्रत्ययं दुःखम । कितु स्वा- 
भाविकमेव, विपयेपु रतेरवोकनाव्‌ | अवलोक्यते हि तेषां स्तम्बेरमस्य करेणुकुद्दनीगात्रस्पर्श 
हब, सफरस्य बडिशामिपस्वाद इवे, इन्दिरस्थ संकोचसंम्रुखारविन्दामोद इथे, पतड्स्य 


समान ) रम्य विषयोंमें रति उत्पन्न होती है । इसलिये इन्द्रियाँ व्याधि समान होनेमे 
और विषय व्याधिके प्रतिकार समान होनेसे छद्यस्थोंके पारमाथिक सुख नहीं है ।। ६३ ॥ 


अब, जहाँ तक इद्धियाँ हैं वहाँ तक स्वभावसे ही दृःख है, यह न्यायसे 
निश्चित करते हैं।-- 
गाया ६४ 


अन्वया्थ :-- [ येपां ] जिन्हें [ विषयेपु रतिः ] विषयोंमें रति है [ तेषां ] उस्कें 
[ दुःख | दुःख [ स्वाभाव॑ ] स्वाभाविक [ विजानीहि ] जानो, [ हि ] क्‍योंकि [ यदि ] 
यदि | तदू | वह दुख [ स्वभाव न ] स्वभाव न हो तो [ विषयाथ ] विपयार्थमें 
| व्यापार: ] व्यापार [ न अस्ति ] न हो । 
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टीकाः--जिनकी हत ( निक्ृप्ट निद्य ) इन्द्रियाँ जीवित है, उन्हें उपाधिके 
कारण ( बाह्य संयोगोंके कारण, औपाधिक ) दुख नहीं है किन्तु स्वाभाविक ही है 
क्योंकि उनकी विपयोमें रति देखी जाती है । जैसे-हाथी हथिनीरूपी कुट्रनीके शरीर- 
स्पर्शकी ओर, मछली वंसीमें फसे हुए मांसके स्वादकी ओर, अ्रमर बन्द हो जानेवाले 
कमलके गंधकी ओर, पतंगा दीपककी ज्योतिके रूपकी ओर और हिरन शिकारीके 
संगीतकें स्वरकी ओर दौड़ते हुए दिखाई देते है उसीप्रकार दुनिवार _ इच्दरियवेदनाके 


जैन शासत्रसाला ] -- जझ्ञानतत्व-प्रश्षापन -- धरे 


प्रदीपार्चीरुप इव, कुरड्रस्थ सृगयुगेयस्वर व, दुर्निवारेन्द्रियवेदनावशीकृतानामासन्ननिषातेप्वपि 
विषयेष्वभिषातः । यदि पुन तेषां दु/खं स्वाभाविकमम्युपगम्येत तदोपशांतशीतज्वरस्य 
संस्वेदनमिव, प्रहीणदाहज्वरस्पारनालपरिषेक इव, निवृत्तनेत्रसंरम्मस्य च बटाचूर्णावचूणनमिव, 
विनष्टकणंशूलस्य बस्तमृत्रपूरणमिव, रूह्बरणस्यालेपनदानमिव, विषयव्यापारों न दृश्येत । 
इश्यते चासौ | ततः स्वभावभूतदुःखयोगिन एवं जीवदिन्द्रि या; परोक्षज्ञानिनः ॥ ६४ ॥ 


अथ मुक्तात्मसुखप्र सिद्धपे शरीरस्य सुखसाधनतां प्रतिहन्ति--- 


व्णीभूत होते हुए वे लोग वास्तवमें, जो कि विषयोंका नाश भ्रति निकट है ( ग्र्थात्‌ 
विपय क्षणिक हैं ) तो भी विषयोंकी ओर दौड़ते दिखाई देते हैं। और यदि उनका 
दुःख स्वाभाविक है! ऐसा स्वीकार न किया जाये तो जेसे-जिसका शीतज्वर उपज्ञांत 

गया है, वह पसीना आनेके लिये उपचार करता तथा जिसका दाह्म ज्वर उतर 
गया है वह काँजीसे शरीरके तापको उतारता तथा जिसकी आँखोंका दुःख दूर होगया 
है वह वटाचूर्ण ( घख इत्यादिका चूर्ण ) आँजता तथा जिसका कर्णशूल नष्ट होगया 
हो वह कानमें फिर बकरेका मूत्र डालता और जिसका घाव भर जाता है वह फिर 
लेप करता दिखाई नहीं देता-इसीप्रकार उनके विषय व्यापार देखनेमें नहीं आना 
चाहिये; किन्तु उनके वह ( विषयप्रवृत्ति ) तो देखी जाती है | इससे ( सिद्ध हुआ कि) 
जिनके इन्द्रियाँ जीवित हैं ऐसे परोक्षजानियोंके दुःख स्वाभाविक ही है । 


भावाथ:--परोक्षज्ञानियोंके स्वभावसे ही दःख है क्योंकि उनके विपयों में 
रति वतेती है। कभी कभी तो वे अ्रसह्य तृष्णाकी दाहसे ( तीब्र इच्छारूपी दुःखके 
कारण ) मरने तककी परवाह न करके क्षणिक इन्द्रियविपयोंमें कूद पड़ते हैं। यदि 
उन्हें स्वभावसे ही दुःख न हो तो विपयोंमें रति ही न होनी चाहिये । जिसके शरीरका 
दाह-दूःख नप्ट होगया हो वह बाह्य शीतोपचारमें रति क्‍यों करेगा ? इससे सिद्ध 
हुआ कि परोक्षज्ञानियोंके दुःख स्वाभाविक ही है ॥ ६४ ॥ 


अब, मुक्त आत्माके सुखकी प्रसिद्धिके लिये, शरीर सुखका साधन है, इसका 
खंडन करते हैं। ( सिद्ध भगवानके शरीरके बिना भी सुख होता है यह बात स्पष्ट 
समझानेके लिये, संसारावस्थामें भी शरीर सुखका इन्द्रिययुखंका साधन नहीं है 
यह निश्चित करते हैं ):-- 


घ्छ «- प्रवचनसार “- [ भगवान भीकुम्दकुस्द-कट्दाम 


पष्पा इंट्टं विसये फासेहिं समस्सिदे सहावेण । 
परिणममाणो अप्पा मयमेव सुहं ण हवदि देहों ॥ ६५ ॥ 
प्राप्येशन विषयान स्पर्श: समाथितान सवभावेन | 
परिणममान आत्मा स्वयमेव सुख न भवति देह! || ६५ ॥ 


अस्य खल्वात्मन! सशरीरावस्थायामपि न शरीर सुखसाधनतामापद्चमान पश्याम!; 
यतस्तदापि पीतोन्मत्तकरसे रिव प्रकृष्टमोहवरशवर्ति भिरिन्द्रिये रिमे5स्माक मिष्टा इति क्रमेण विषयान- 
मभिपतड्धिरसमीचीनवृत्तितामनुभवन्नुपरुद्धशक्तिसारेणापि ब्लानदश्शनवीयात्मकेन निश्चयकारणता- 


गाथा ६४ 


अन्वयार्थ:--[ स्पर्श! समाश्रितान्‌ ] स्पशेनादिक इन्द्रियाँ जिनका ग्राश्नय लेती 
हैं ऐसे [ इृष्टान विषयान्‌ ] इप्ट विषयोंको [ प्राप्य ] पाकर [ स्वमावेन ] (अपने श्रशुद्ध ) 
स्वभावसे [ परिणममानः ] परिणमन करता हुआ [ आत्मा ] आत्मा [ स्वयमेव | स्वयं 
ही [सुख ] सुखरूप ( इन्द्रियसुखरूप ) होता है [ देहः न भवति ] देह सुखरूप 
नहीं होती । 


टीकाः--वास्तवमें इस आत्माके लिये सशरीर अ्रवस्थामें भी शरीर सुखका 
साधन हो ऐसा नहीं दिखाई देता; क्योंकि तब भी, मानों उन्‍्मादजनक मदिराका 
पान किया हो ऐसी, प्रबल मोहके वश वर्तनेवाली, यह (विषय ) हमें इृष्ट है 
इसप्रकार विषयोंकी ओर दौड़ती हुई इन्द्रियोंके द्वारा असमीचीन ( शअ्रयोग्य ) 
परिणतिका अनुभव करनेसे जिसकी ' शक्तिकी उत्कृष्टता ( परम शुद्धता ) रुक गई 
है ऐसे भी (अपने ) ज्ञान-दर्शन-बीर्यात्मक स्वभावमें जो कि ( सुखके ) निश्चय- 
कारणरूप है--परिणमन करता हुआ यह आत्मा स्वयमेव सुखत्वकों प्राप्त करता है 
( सुखरूप होता है; ) और बरीर तो अ्चेतन ही है इसलिये सुखत्वपरिणतिका 
निरचय कारण न होता हुआ किचित्‌ मात्र भी सुखत्वको प्राप्त नहीं करता । 


भावाथ।--संजरीर गअवस्थामें भी आ्रात्मा ही सुखरूप ( इन्द्रिय सुखरूप ) 
परिणतिमें परिणमन करता है, शरीर नहीं; इसलिये सशरीर अवस्थामें भी सुखका 





१. इन्द्रियसुग्बरूप परिणम्रन करनेवाले आत्माकी ज्ञान, दशन, जीर्यीत्मक स्वभाषकी उत्कृष्ट शक्ति 
रूक गई है, अर्थात्‌ स्वभाव अशुद्ध द्ोगया है । 


जैन शाखमाला ] बन -प्रक्ञापत -> न 
मुपागतेन स््रभावेन परिणमानः स्वयमेवायमात्मा सुखतामाप्ते । शरीर ल्वचेतनत्वादेव 
छुखत्वपरिणतेर्निथयकारणतामनुपगच्डन्न जातु सुखतामुपद्रोकत इति | ६५ ॥ 
अथैतदेव दृहयति-- 
एगंतेण हि देहो सुहं ण देहिस्स कुणदि सग्गे वा । 
विसयवसेण दु सोक्खं दुक्‍्खं वा हवदि सयमादा ॥ ६६ ॥ 
एकान्तेन हि देह! सुर्ख न देहिनः करोति स्वर्ग वा । 
विपयवशेन तु सौख्य दुःख वा भवति स्वयमात्मा || ६६ ॥ 


अयमत्र सिद्धांतो यदिव्यवेक्रियिकत्वे5षपि शरीरं न खलु सुखाय कल्प्येतेतीशनामनिश्टानां 
वा विषयाणां वशेन सुख वा दुःख वा स्वयमेवात्मा स्थात्‌ ॥ ६६ ॥ 





निश्चग्र कारण आत्मा ही है, भ्र्थात्‌ इन्द्रियसुखका भी वास्तविक कारण आत्माका ही 
अशुद्ध स्वभाव है | ग्रशुद्ध स्वभावमें परिणमित श्रात्मा ही स्वयमेव इन्द्रियुखरूप होता 
है | उसमें शरीर कारण नहीं है; क्‍योंकि सुखरूप परिणति और शरीर सर्वथा भिन्न 
है. इसलिये सुख और शरीरमें निश्चयसे किचित्‌मात्र भी कार्य कारणता 
नहीं है ॥ ६५ ॥ 

अब, इसी बातको दृढ़ करते हैः-- 


गाथा ६६ 

अन्याथ:--न[ एकान्तेन हि ] एकांतसे अर्थात्‌ नियमसे [ स्वर्ग वा ] स्वर्गमें 
भी [ देहः ] शरीर [ देहिनः ] शरीरी ( झात्माको ) [ सुखं न करोति ] सुख नहीं 
देता [ .विषयवशेन तु ] परन्तु विषयोंके वशसे [ सौरूय॑ दुःखं वा ) सुख अथवा दुःखरूप 
[ स्वयं आत्मा भवृति ] स्वयं ग्रात्मा होता है । 

टीका।-- यहाँ यह सिद्धांत है कि--भले ही दिव्य वेक्रियिकता प्राप्त हो 
तथापि शरीर सुख नहीं दे सकता' इसलिये, आत्मा स्वयं ही इप्ट अथवा अनिष्ट 
विपयोंके वशसे सुख अथवा दुःखरूप स्वयं ही होता है । 

भावाथेः--शरीर सुख दुःख नहीं देता। देवोंका उत्तम वेक्रियिक शरीर 
सुखका कारण नहीं है, और नारकियोंका शरीर दृःखका कारण नहीं है। प्रात्मा स्वयं 
ही इष्ट अनिष्ट विषयोंके वश होकर सुख-दुःखकी कल्पनारूपमें परिणमित 
होता है ॥ ६६ ॥ 


६६ «+ प्रवचनसार «- [ भगवान श्रौकुन्दकुस्द-क दास 
अथात्मनः स्॒यमेव सुखपरिणामशक्तियो गित्वाद्विषयाणामर्किचित्करत्व॑ बोतयति-- 
तिमिरहरा जह दिद्री जणम्य दीवेण णत्यि कायब्वं । 
तह सोक्खं सयमादा विसया कि तत्थ कुब्वंति ॥ ६७ ॥ 


तिमिरहरा यदि दृष्टिजनस्थ दीपेन नास्ति क्तेव्यम्‌ । 
न # 65५ 
तथा सोख्य स्वयमात्मा विषयाः कि तत्र कुवन्ति ॥| ६७ || 


यथा हि केषांचिन्रक्तंचराणां चन्षुपः स्वथमेव तिमिरविकरणश्क्तितित्वान्न तदपाकरण- 
प्रवणेन प्रदीषप्रकाशादिना कार्य, एवमस्यात्मनः संसारे मुक्तो वा स्वयमेव सुखतया परिणम- 
रू # 6 
मानस्य सुखसाधनधिया अवृर्धेम्रंधाध्यास्यमाना अपि विषयाः कि हि नाम कुयुं। ॥ ६७ || 


अब, आत्मा स्वयं ही सुखपरिणामकी जक्तिवाला है इसलिये विषयोंकी 
ग्रकिचित्करता बतलाते हैं:-- 
गाथा ६७ 


अन्वयाथः---[ यदि ] यदि [ जनस्य दृष्टि; ] प्राणीकी दृष्टि [ तिमिरहरा ] 
तिमिरनाणक हो तो [ दीपेन नास्ति कततव्यं ] दीपकसे कोई प्रयोजन नहीं है, श्रर्थात्‌ 
दीपक कुछ नहीं कर सकता [ तथा ] इसीप्रकार ( जहाँ ) [ आत्मा ] आ्रात्मा [ स्वयं ] 
स्वयं [ सौर्यं ] सुखरूप परिणमन करता है, [ तत्र ] वहाँ [ विषयाः ] विषय 
[ कि कुवेन्ति ] क्या कर सकते हैं ? । 


टीकाः-- जसे किन्‍्हीं निग्माचरोंके ( उल्लू, बिल्ली इत्यादि ) नेत्र स्वयमेव 
ग्रन्थका रको नप्ट करनेकी जक्तिवाले होते हैं, इसलिये उन्हें भ्रंधकार नाशक स्वभाव- 
वाले दीपक-प्रकाशादिसे कोई प्रयोजन नहीं होता, ( उन्हें दीपक-प्रकाश कुछ नहीं 
करता, ) इसीप्रका र-यद्यपि गज्ञानी विषय सुखके साधन हैं' ऐसी बुद्धिके द्वारा व्यर्थ 
ही विषयोंका अध्यास आश्रय करते हैं, तथापि-संसारमें या मुक्तिमें स्वयमेव सुखरूप 
परिणमित इस आत्माका विपय क्‍या कर सकते हैं ? 


( ५ न हि ६६४ 
भावाथ:--ससारम या माक्षमें आत्मा अपने आप ही सुखरूप परिणमित 
होता है; उसमें विषय अ्रकिचित्‌॒कर है अ्रर्थात्‌ कुछ नहीं कर सकते | अज्ञानी 
विषयोंको सुखका कारण मानकर व्यर्थ ही उनका अवलंबन लेते हैं || ६७ ॥ 


जैत शास्त्रमाला ] «- झ्ानतस्-प्रशापन -- ६७ 
अथात्मनः सुबस्वभावत्व॑ं रष्टान्तेन दहयति-- 


मयमेव जहादिच्ो तेजो उग्हों य देवदा णभमि । 
मिद्धों वि तहा णाणएं सुहं च लोगे तहा देवों ॥ ६८ ॥ 
स्वयमेत्र यथादित्यस्तेज!ः उष्णश्र देवता नभसि | 
सिद्धों$पि तथा ज्ञानं सुखं व लोके तथा देवः ।। ६८ ॥। 
यथा खलु नभसि कारणान्तरमनपेक्ष्येव स्वयमेव प्रभाकर प्रभृतप्रभाभारभास्वरस्वरूप- 
विकसव॒रप्रकाशशालितया तेजः, यथा च कादाचित्कौष्ण्यपरिणतायःपिण्डवल्नित्यमेवौष्ण्यपरि- 
णामापन्नत्वादृष्ण, यथा च देवगतिनामकर्मोदयानुवृत्तिवशवर्तिस्वभावतया देव! । तथैव लोके 








अब, आत्माका सुखस्वभावत्तर दृष्टांत देकर दढ़ करते 
गाथा धट 


अन्वया्थः--[ यथा ] जैसे [ नमसि ] आकाझमें [ आदित्य! ] सूर्य [ स्वयमेत ] 
अपने आप ही [ तेजः ] तेज [ उष्णः ] उष्ण [ च ] और [ देवता ] देव है [ तथा ] 
उसीप्रकार [ लोके | लोकमें [ सिद्धः अपि ] सिद्ध भगवान भी ( स्वयमेव ) [ ज्ञान ] 
ज्ञान [ सुख त्ञ॒ ] सुख [ तथा देवः ] और देव हैं । 


टीकाः--जंसे आ्ाकाझमें अभ्रन्य कारणकी श्रपेक्षा रखे बिना ही सूर्य ( १ ) 
स्वयमेव अत्यधिक प्रभा समृूहसे चमकते हुए स्वरूपके द्वारा विकसित प्रकाशयुक्त 
होनेसे तेज है, (२) कभी 'उष्णतारूप परिणमित लोहेके गोलेकी भाँति सदा 
उष्णता-परिणाम को प्राप्त होनेसे उष्ण है, और ( ३ ) देवगतिनामकर्मके धारावाहिक 
उदयके वदवर्ती स्वभावसे देव है; इसीप्रकार लोकमें अ्रन्य कारणकी ग्रपेक्षा रखे 
बिना ही भगवान ग्रात्मा स्वय्मेव ही ( १) स्वपरको प्रकाशित करनेमें समर्थ 
निवितथ (-सच्ची ) अनन्तशक्तियुक्त सहज संवेदनके साथ तादात्म्य होनेसे ज्ञान है 
( २ ) आत्मतृप्तिसे उत्पन्न होनेवाली जो 'परिनिव्॒‌ त्ति है, उससे प्रवतंमान अ्नाकुलतामें 
सुस्थितताके कारण सौख्य है, और (३ ) जिन्हें आत्मतत्वकी उपलब्धि निकट है 


१. जेसे लोदेका गोला कभी उच्णतापरिणामसे परिणमता है बेसे सूय॑ सदा ही उष्णतापरिणामसे 
परिणमा हुआ है। २. परिनिश्वेत्ति - मोक्ष; परिपूर्णता; अन्तिम सम्पूर्ण सुख ( परिनिश्ृत्ति आत्म दृप्निसे 
होती है, अर्थात्‌ आत्मतृप्तिकी पराकाष्ठा ही परिनिवृत्ति है। 

१३ 


६८ - प्रवधनसार -- [ भगवान भीकुस्दकुम्द-कहान 


कारणान्तरमनपेक्ष्यैव स्वयमेव मगवानात्मापि स्वपरप्रकाशनसमथ निर्वितवानन्तशक्तिसदजसंवेद न- 
तादात्म्यात्‌ ज्ञानं, तथैव चात्मतप्तिस॒ट्र॑पजञातपरिनिद्वेत्तिग्वर्तितानाइलत्वसुस्थितवात्‌ सौख्य॑ 
तथेब॒ चासन्नात्मतत्वोपलम्भलब्धवणजनमानसशिलास्तम्भोत्कीणसम्ुदी ण यु तिस्तुतियों गिदिव्या- 
त्मस्वरूपत्वादेवः । अतो5स्पात्मनः सुखसाधनाभासै विषय! पर्याप्तम ॥६८।। हति आनन्दप्रपश्चः | 

अथ शुभ परिणामाधिकारप्रारम्भः | 

अधेन्द्रियसुखस्वरूप विचार मुपक्रममा णस्तत्साधनस्वरूपप्रुपन्यस्प ति-- 


देवदजदिगुरुपजास चेव दाशम्मि वा ससीलेस । 
उववासादिय रत्तो सहोवओोगणगों थ्प्या ॥ 5६ ॥ 


देवतायातगुरुपृूजासत चब दान वा मालप 
उपवासादिप रक्त) दाम्ोपयोगास्मक आत्मा ।। ६९ |; 








ऐसे बुधजनोंके मनरूपी 'शिलास्तम्भमें जिसकी अतिशय झदुति स्तुति उत्कीर्ण है 
ऐसा दिव्य आत्मस्वरूपवान होनेसे देव है। इसलिये इस झात्माको सुखसाधनाभासके 
विषयोंसे बस हो । 

भावा्थः-- सिद्ध भगवान किसी बाह्य कारणकी भअपेक्षाके बिना श्रपने आप 
ही स्वपरप्रकाशक ज्ञानरूप हैं, अनन्त आत्मिक आनन्दरूप हैं और अचित्य दिव्यतारूप 
हैं । सिद्ध भगवानकी भाँति ही सर्व जीवोंका स्वभाव है; इसलिये सुखार्थी जीवोंको 
विषयालम्बी भाव छोड़कर निरालम्बी परमानन्द स्वभावरूप परिणमन 
करना चाहिये । 

-“:: इसप्रकार यह ग्ानन्द अधिकार पूर्ण हुआ :-- 
-# अब, यहाँ शुभ परिणामका अधिकार प्रारम्भ होता है &-- 

ग्रव, इन्द्रियसुखस्वरूप सम्बन्धी विचारकों लेकर, उसके साधनका 

( शुभोपयोगका ) स्वरूप कहते हें:-- 
गाथा ६९, 
अन्वया्थ:--[ देवतायतिगुरूपूजासु ] देव, गुरु भौर यतिकौ पूजामें [दाने च एव] 





शुद्धात्मस्वरूपकी द्व्यताका स्तुतिगान उत्कीर्ण हांगया है । 


जैज शास्त्रमाला ] -- ज्ञानतरत-प्रश्मापन -- 8६ 


यदायमात्मा दःखस्य साधनीभूतां दपधरूपामिन्द्रियार्थानुरागरूपां चाशुभोपयोंगभूमिकामति- 
क्रम्य देवगुहयतिपूजादानशीलोपवासप्रीतिलक्षणं धर्मानुराममज्जीकरोति तदेन्द्रियसुखस्थ साधनी- 
भूतां शुभोपयोगभूमिकामधिरूढो 5मिलप्येत ॥ ६९ || 


भथ शुभोपयोगसाध्यलेनेन्द्रियसुखमाख्याति-- 
जुत्तो सुहेण आदा तिरियों वा माणुसो व देवो वा । 
भूदों तावदि काल लहदि सुहं इन्दियं विविहं ॥॥ ७० ॥ 


युक्त: शुभेन आत्मा तिर्यम्वा मानुषो वा देबो वा | 
भृतस्तावत्काल लमने सुखमैन्द्रियं विविध || ७७ ॥ 








तथा दानमें [ सुशीलेषु वा ] एवं सुशीलोंमें [ उपवासादिषु ) श्रौर उपवासादिकमें [ रक्तः 
आत्मा ] लीन आत्मा [ शुभोपयोगात्मकः ] शुभोपयोगात्मक है । 

टीकाः---जब यह आत्मा दुःखकी साधनभूत द्वेषरूप तथा इन्द्रिय विधयकी 
अनुरागरूप अशुभोपयोग भूमिकाका उल्लंघन करके, देव-गुरु-यतिकी पूजा, दान, शील 
ओर उपवासादिकके प्रीतिस्वरूप धर्मानुरागको अ्रंगीकार करता है तब वह इन्द्रिय- 
सुखकी साधनभूत शुभोपयोगभूमिकामें प्रारूढ़ कहलाता है। 

मावार्थ--सर्व दोष रहित परमात्मा देव हैं; भेदाभेद रत्नत्रयके स्वयं 
ग्राराधक तथा उस आराधनाके श्रर्थी अन्य भव्य जीवोंको जिनदीक्षा देनेवाले 
गुरु हैं; इन्द्रियजय करके शुद्धात्मस्वरूपमें प्रयत्न परायण यति हैं। ऐसे देव, गुरु, 
यतिकी अथवा उनकी प्रतिमाकी पूजामें, आहारादिक चतुरविधदानमें एवं शास्त्रोदित 
शीलब्रतोंमें तथा उपवासादिक तपमें प्रीतिका होना धर्मानुराग है | जो ग्रात्मा द्वेषरूप 
आर विपयानुरागरूप अ्रशुभोपपोगकों पार करके धर्मानुरागकों अंगीकार करता है 
वह शुभोपयोगी है ॥ ६६ ॥। 

प्रब, इन्द्रिय सुखको शुभोपयोगके साध्यके रूपमें कहते हैं:-- 

गाथा ७० 

अन्वयार्थ:--[ शुभेन यृक्तः ] शुभोपयोग युक्त [ आत्मा ] झ्रात्मा [ तियंक्‌ वा ] 
तिरय॑च [ मानुषः वा ] मनुष्य [ देवः वा ] भ्रथवा देव [ भूत) ] होकर [ तावत्काले ] 
उतने समय तक [ विविध ] विविध [ ऐन्द्रियं सु्ख ] इन्द्रिय सुख [ लभते ] प्राप्त 
करता है । 


- प्रबंचससार -- | भगवान श्रौकुरदकुर्द-कहाम 


अथमातो न्रियसुखसाधनी भूतस्य शुमोपयो गस्‍्य सामर्थ्यात्द घिष्ठान भूतानां तिय॑स्मानुप- 
देवत्वभूमिकानामन्यतर्मा भूमिकामबाष्य यावत्कालमवतिहठते, तावत्कालमनेक्रकारमिन्दरियलुख 
समासादयतीति || ७० ॥ 
अपेव मिन्द्रि यसुखमु त्क्षिप्प दुःखत्वे प्रक्षिपति--- 
मोक्ख सहावसिद्ध णत्थि सुरां पि सिद्धमुवर्देस । 
ते देहवेदणठ़ा समंति विमएस रम्मेस ॥ ७१ ॥ 
सौरूय स्वभावसिद्धं नास्ति सुराणामापि सिद्धमुपदेश । 
ते देहवेदनाता रमनते विषयेष्‌ रस्प्रेप | ७१ ॥ 
इन्द्रियसुखभाजनेषु हि प्रधाना दिवोकसः, तेषामपि स्वाभाविक ने खलु सुखमस्ति प्रत्युत 
तेषां स्वाभाविक दुःखमेवावलोक्यते । यतस्ते पञ्चेन्द्रियात्मकशरीरपिशायपीडया परवशा भृगु- 
प्रपातस्थानीयान्मनोब्वविषयानभिपतन्ति ॥ ७१ ॥ 


१०० 


टीका;-- यह आ्रात्मा इन्द्रियमुखके साधनभूत शुभोपयोगकी सामथ्यंसे उसके 
ग्रधिप्ठानभूत ( इन्द्रियमुखके स्थानभूत-आ्राधारभूत ) तियेंच, मनुष्य और देवत्वकी 
भूमिकाग्नोंमेसे किसी एक भूमिकाकों प्राप्त करके जितने समय तक उसमें रहता है 
उतने समय तक अनेक प्रकारका इन्द्रियसुख प्राप्त करता है ।। ७० ॥। 
इसप्रकार इन्द्रियमुखकी वात उठाकर अब उसे दुःखरूपमें प्रक्षिपित करते हैं:-- 
गाथा ७१ 
अखयाथः-[ उपदेश मिद्धं ] ( जिनेन्द्र देव के )उपदेशसे सिद्ध है कि [ सुराणाम 
अपि ] देवोंके भी [ स्वभावसिद्धं ] स्वभावसिद्ध [ सौख्यं ] सुख [ नास्ति ] नहीं है; 
[ ते ] वे [ देहवेदनाता ] ( पंचेन्द्रिमिय ) देहकी वेदना से पीड़ित होने से [ रम्येषु 
विषय्रेषु ) रम्य विषयोंमें [ रमन्ते | रमते हैं । 
टीकाः--३न्द्रियसुखके भाजनोंमें प्रधान देव हैं; उनके भी वास्तवमें स्वा- 
भाविक सुख नहीं है, प्रत्युत उनके स्वाभाविक दुःख ही देखा जाता है; क्योंकि 
पंचेन्द्रियात्मक शरीरखूपी पिशाचकी पीड़ासे परवश होनेसे "भुगुप्रपातके समान 
मनोज्ञ विषयोंकी ओर दौड़ते है ॥| ७१ ॥ 


गिरना । ( भ्रगु - प्रतका निराधार उच्चस्थान--शिखर; प्रपात- गिरना ) 





पैन शाखमाला ] «- जझ्ञानतस्व-प्रश्ञापन -- १०९ 


अथेवमिन्द्रियसुखस्थ दुःखतायां युक्तयावतारितायामिन्द्रियसुखसाधनी भृतपृण्य निवर्तक- 
धुभोपयोगस्य दुःखसाधनीभूतपापनिवंतंकाशभोपयोगविशेषाद विशेषत्वमवतार य ति-- 


एर्णारयतिरियसुरा मजन्ति जदि देहमंभवं दक्‍्खं। 

किह मो सृहो वे असुहो उवद्योगो हवदि जीवाएं ॥ ७२ ॥ 
नरनासकतियक्स॒रा भजन्ति यदि देहसंभ् देख 
कर्थ से शुभो वाउशुभ उपयोगो भवति जीवानाम्‌ ॥| ७२ ॥ 


यदि छुमोपयोगजन्यसम्रदीणपृण्यसंपद स्िदशादयो 5शुमोपयो ग जन्यपर्यागतपातका पदों वा 
नारकादयश्र, उभये5पि स्वाभाविकसुखाभावादविशेषेण पज्चेन्द्रियात्मकशरीरप्रत्यय॑ दःखमेवा- 


इसप्रकार युक्तिपू्वक इन्द्रियमुखको दुःखरूप प्रगट करके, अब इन्द्रियसुखके 
साधनभूत पृण्यको उत्पन्न करनेवाले शुभोपयोगकी दुःखके साधनभूत पापको उत्पन्न 
करनेवाले अ्शुभोपयोगसे अ्रविशेषता प्रगट करते हैं:-- 


गाथा ७२ 

अन्याथः--[ नरनारकतियकसुरा! ] मनुष्य नारकी तिर्यच और देव ( सभी ) 
[ यदि ] यदि [ देहसंभवं | देहोत्पन्न [ दुःख ] दुःखको [ भर्ंति ] अ्रनुभव करते हैं तो 
[ ज्ञीवानां |] जीवोंका [ सः उपयोगः ] वह ( शुद्धोपयोगसे विलक्षण अशुद्ध ) उपयोग 
[ शुभ! वा अशुभः ] शुभ और अशुभ-दो प्रकारका [ कथं भ्रति ] कंसे है? 
( अर्थात्‌ नहीं है ) 

टीका:--यदि शुभोपयोगजन्य उदयगत पृण्यकी सम्पत्तिवाले देवादिक 
( शुभोपयोगजन्य पुण्यके उदयसे प्राप्त होनेवाली ऋद्धिवाले देव इत्यादि ) और 
अदशुभोपयोगजन्य उदयगत पापकी झापदावाल नारकादिक दोनों स्वाभाविक सुखके 
ग्रभावके कारण अविशेषरूपसे ( बिना अ्रन्तरके ) पंचेन्द्रियात्मक घथरीर सम्बन्धी 
दुःखका ही अनुभव करते हैं तब फिर परमार्थसे शुभ और शब्रशुभ उपयोगकी 
पृथक्त्व व्यवस्था नहीं रहती । 


भावार्थ:-- शुभोपयोगजन्य पुण्यके फलरूपमें देवादिककी सम्पदायें मिलती हैं 
झ्रौर अशुभोपयोगजन्य पापके फलरूपमें नारकादिककी आपदायें मिलती हैं। किन्तु 
वे देवादिक तथा नारकादिक दोनों परमार्थसे दुःखी ही हैं। इसप्रकार दोनोंका फल 


१०२ «+ प्रवचनसार +- [ भगवान भ्ौकुन्दकुल्द-क दाम 
नुमब॒न्ति । ततः परमार्थतः शुमाशमोपयोगयोः एथक्त्वव्यवस्थानावतिष्ठते ॥ ७२ ॥ 
अथ शुभोपयोगजन्य फलवत्पुण्यं विशेषेण दूषणाथमम्युपगम्पोत्यापयति-- 
कुलिसाउहचकधरा सुहोवश्योगणगेहिं भोगेहि। 
देहादीणं विद्धि करेंति सुहिदा इवामिरदा ॥ ७३ ॥ 


कुलिमायूधनक्रधरा: शुमोपयोगात्मके: भोगे: । 
देदादीनां वृद्धि कुृबस्ति सखिता इबामिस्ता: || छ३ || 


यतो हि भ्रक्राश्रक्रिणश्व स्वेच्छोपगतेभोंगेः शरीरादीन्‌ पुष्णन्तस्तेषु दृष्टशोणित इन 





समान होनेसे शुभोपयोग और अशुभोपयोग दोनों परमार्थसे समान ही हैं अ्रर्थात्‌ 
उपयोगमें अशुद्धोपयोगमें शुभ और अशुभ नामक भेद परमार्थमे घटित 
नहीं होते ॥| ७२ ॥ 


( जैसे इन्द्रिय सुखकों दुःखरूप और शुभोपयोगको अशुभोपयोगके समान 
बताया है इसीप्रकार ) अभ्रब, शुभोपयोगजन्य फलवाला जो पुण्य है उसे विशेषतः 
दूषण देनेके लिये ( उसमें दोष दिखानेके लिये ) उस परण्यकों ( उसके अ्रस्तित्वको ) 
स्वीकार करके उसकी बातका खंडन करते हैं:--- 


गराथ। ७३ 


अन्वयार्थ:--[ कुलिशायुधचक्रधरा!] वजधर और चक्रधर (इन्द्र और 
चक्रवर्ती ) [ शुभोपयोगात्मकेः भोगेः ] शुभोपयोगमूलक ( पुण्योंके फलरूप ) भोगोंके 
द्वारा [ देहादीनां ] देहादिकी [ ब्रद्धि कुबन्ति ] पुष्टि करते हैं और [ अभिरताः ] 
( इसप्रकार ) भोगोंमें रत वर्तते हुए [ सुखिताः इब ] सुखी जैसे भासित होते हैं । 
( इसलिये पुण्य विद्यमान अ्रवश्य है ) 


टीकाः--झक्रेन्द्र और चक्रवर्ती अपनी इच्छानुसार प्राप्त भोगोंके द्वारा 
शरीरादिको पुष्ट करते हुए जेसे गोंच ( जोंक ) दूषित रक्तमें श्रत्यन्त श्रासक्त वर्तती 
हुई सुखी जंसी भासित होती है, उसीप्रकार उन भोगोंमें श्रत्यन्त ग्रासक्त वर्ततले हुए 
सुखी ज॑ंसे भासित होते हैं, इसलिये शुभोपयोगजन्य फलवाले पुण्य दिखाई देते हैं 


जैन शासत्रमाला ] --झानतर्व-प्रशापन-- १०३ 


अलीकसो 5स्पश्तमासक्ताः हुखिता इव प्रतिमासम्ते | ततः शुभोपयोगजन्यानि फलवन्ति पुण्या- 
स्यवलोक्यन्ते ।। ७३ ॥ 


अधेवमम्युपगतानां पृण्यानां दुःखबीजहेतुत्वमुद्भाववति-- 


जदि मंति हि पुरणाणि ये परिणामसमुब्भवाणि विविह्माणि । 
जणयंति विसयतरसह॑ जीवाणं देवदंताणं ॥ ७४ ॥ 
यदि सन्त हि पुण्यानि थे परिणामसप्मुद्धतानि विविधानि । 
जनयन्ति विषयत॒प्णां जीवानां देवतानवानाम ।| ७४ || 


यदि नामैवं शुभोपयोगपरिणामकृतसप्नत्पचीन्यनेकप्रकाराणि पृण्यानि विध्वंत हत्यम्युप- 
गम्यते, तदा तानि सुधाशनानप्यवधि कृत्वा समस्तसंसारिणां विषयतष्णामबश्यमेव सम्मत्पादयन्ति | 


( शुभोपयोगजन्य फलवाले पुण्योंका अस्तित्व दिखाई देता है ) 

भावार्थ:--जो भोगोंमें आसक्त वर्तेते हुए इन्द्र इत्यादि गोंच ( जोंक )की 
भाँति सुखी जैसे मालुम होते हैं, वे भोग पुण्यके फल हैं, इसलिये पुण्यका अ्रस्तित्व 
ग्रवत्य है। इसप्रकार इस गाथामें पुण्यकी विद्यमानता स्वीकार करके आगेकी 
गाथाग्रोंमें पुण्यको दृःखका कारणरूप बतायेंगे | ७३ ॥ 


झब, इसप्रकार स्वीकार किये गये पुण्य दुःखके बीजके कारण हैं, ( तृष्णाके 
कारण हैं ) इसप्रकार न्यायसे प्रगट करते हैं:--- 


गाथा ७४ 

अन्वयार्थ:--[ यदि हि ] ( पूर्वोक्त प्रकारसे ) यदि [ परिणामसपुद्भवानि ] 

( शुभोपयोगरूप ) परिणामसे उत्पन्न होनेवाले [ विविधानि पृण्यानिं च ] विविध 

पुण्य [ संति ] विद्यमान हैं [ देवतान्तानां जीवानां ] तो वे देवों तकके जीवोंको 
[ विपयतृष्णां | विपयतृष्णा [ जनयन्ति ] उत्पन्न करते हैं । 


टीकाः--यदि इसप्रकार शुभोपयोग परिणामसे उत्पन्न होनेवाले अनेक 
प्रकारके पुण्य विद्यमान हैं, यह स्वीकार किया है तो बे ( पुण्य ) देवों तकके समस्त 
संसारियोंके विषयतृष्णा ग्रवश्यमेव उत्पन्न करते हैं ( यह भी स्वीकार करना पड़ता 
है ) वास्तवमें तृष्णेके बिना जोंक (गोंच )को दूषित रक्तकी भाँति समस्त 


१०४७ -- भवचससार -- [ भगवान भरी कुम्दकुर्द-क दाम 


न खलु ठष्णामन्तरेण दृष्शोणित इव जलूकानां समस्तसंसारिणां विषयेषु प्रवाचिरवलोक्यते । 
अवलोक्यते च सा । ततो5स्तु पुण्यानां तृष्णायतनत्वमबाधितमेव ॥| ७४ ॥ 


अथ पुण्यस्य दृःखबीजविजयमाधोषयति-- 
ते पृण उदिशणतरण्हा दहिदा तण्हाहिं विसयमोक्खाणि । 
इच्छन्ति अणुभवंति य आमरणं दक्खमंतत्ता ॥ ७५ ॥ 
ते पुनरुदणतप्णा: दखितास्त  णा मिव्रिषय सी रूपानि । 
ब्ऋत्यनुमबास थे आमरण दखसतथा। | ७४५ || 
अथ ते पुनद्िदशावसानाः कृत्स्नसंसारिणः सप्ुदीणतृष्णाः पृण्यनिवर्तितामिरपि तष्णा- 


संसारियोंकी विषयोंमें प्रवत्ति दिखाई न दे; किन्तु वह तो दिखाई देती है। इसलिये 
पुण्योंकी तृष्णायतनता अबाधित ही है, ( पुण्य तृष्णाके घर हैं, यह भ्रविरोधरूपसे 
सिद्ध होता है )। 

भावाथे;ः--जंसा कि ७३ वीं गाथामें कहा गया है उसप्रकार अनेक तरहके 
पुण्य विद्यमान हैं सो भले रहें | वे युखके साधन नहीं किन्तु दुःखके बीजरूप तृप्णाके 
ही साधन हैं ।। ७४ ॥ 

अ्रब, पुण्यमें दुःबके बीजकी विजय घोषित करने हैं।( प्ृण्यमें तृष्णाबीज 
दुःखवक्षरूपसे वद्धिको प्राप्त होता है-फेलता है, यह घोषित करते हैं ):-- 


घाथा ३४ 


खयार्थ:--[ पुनः ] और [ उदीणेद्रष्णाः ते ] जिनकी तृष्णा उदित है 
ऐसे वे जीव [ तृष्णामिः दुःखिताः | तृष्णाग्रोंके द्वारा दूःखी होते हुए [ आमरणं ] 
मरण पर्यत [ विषय सौरूुषानि इच्छन्ति |] विषयसूुखोंको चाहते हैं [बच] और 
 दुःखसन्तप्ता: ] दूःखोंसे संतप्त होते हुए ( दुःखदाहकों सहन न करते हुए ) [ अनुभवंति ] 
उन्हें भोगते हैं | 

टीकाः--जिनके तृष्णा उदित है ऐसे देवपर्यत समस्त संसारी, तृष्णा दुःखका 
बीज होनेसे पुण्यजनित तृष्णाओंके द्वारा भी श्रत्यन्त दुःखी होते हुए "मृगतृष्णामेंसे 





१. जेसे मरगजलमेंसे जल नहीं मिलता बैसे ही इन्द्ियविषयोंमेंसे सुख प्राप्त नहों होता । 


जेन शाख्रमाला ] -- ज्ञानतक्व-प्रश्ञापन -- १०५ 


भिदृःखबीजतया 5स्यन्तदुःखिताः सन्‍्तो मृगठृष्णाम्य इवाम्मांसि विषयेभ्यः सौख्यान्यमिल्पन्ति । 
तहुःखसंतापवेगमसहमाना अनुभवन्ति च विषयान्‌ जलायुका इव, तावबद्यावत्‌ क्षय यान्ति | यथा 
हि जलायुकास्तृष्णाबीजेन विजयमानेन दुःखाडकुरेण क्रमतः समाक्रम्पमाणा दुष्टकीलालममिल- 
पन्‍्त्यस्तदेवानुभवन्त्यश्राप्रलयात्‌ क्लिश्यन्ते | एबममी अपि पृण्यशालिनः पापशालिन हव तृष्णा- 
बीजेन विजयमानेन दुःखाडूकुरेण क्रमतः समाक्रम्यमाणा विषयानभिलपन्तस्तानेबानुभवन्तश्रा- 
प्रलयाव क्लिश्यन्ते । अतः पुण्यानि सुखामासस्य दुःखस्येव साधनानि स्थुः | ७४ |। 


अथ पुनरपि पृण्यजन्यस्येन्द्रियसुखस्य बहुधा दुःखत्वश्ुधोतयति--- 


जलकी भाँति विषयोंमेंसे सूख चाहते हैं, और उस 'दुःखसंतापके वेगकको सहन न कर 
सकनेसे जोंककी भाँति विपयोंकों तबतक भोगते हैं, जब तक कि मरणको प्राप्त नहीं 
होते । जैसे जोंक ( गोंच ) तृष्णा जिसका बीज है ऐसे विजयको प्राप्त होती हुई 
दुःखांकुरसे क्रमशः आाक्रान्त होनेसे दूषित रक्तको चाहती और उसीको भोगती हुई 
मरण पंत क्लेशको पाती है, उसीप्रकार यह पृण्यशाली जीव भी पापज्ञाली जीवोंकी 
भाँति तृष्णा जिसका बीज है ऐसे विजयप्राप्त दु:खांकुरोंके द्वारा क्रमशः आक्रांत 
होनेसे विषयोंकों चाहते हुए और उन्हींकों भोगते हुए विनाश पर्यत ( मरणपर्यत ) 
वलेश पाते है । 


इससे पुण्य सुखाभासरूप दृःखका ही साधन है । 








भावार्थ:- जिन्हें समस्तविकल्पजालरहित परमसमाधिसे उत्पन्न सुखामृत- 
रूप सर्व आत्मप्रदेशोंमें परमआ्राह्वादभूतस्वरूपतृप्ति नहीं वर्तती, ऐसे समस्त संसारी 
जीवोंके निरन्तर विषयतृष्णा व्यक्त या अव्यक्तरूपसे अवश्य बर्तती है| वे तृप्णारूपी- 
बीज क्रमश: अ्ंकुररूप होकर दुःखवक्षरूपसे वृद्धिको प्राप्त होकर इसप्रकार दुःखदाहका 
वेग असह्य होनेपर वे जीव विषयोंमें प्रवत्त होते हैं। इसलिये जिनकी विपयोंमें 
प्रवृत्ति देखी जाती है ऐसे देवों तकके समस्त संसारी जीव दुःखी ही हैं । 


इसप्रकार दुःखभाव ही पुण्योंका-पुण्प जनित सामग्रीका श्रालम्बन करता 
है इसलिये पुण्य सुखाभासभूत दुःखका ही अवलम्बन-साधन है ॥| ७५ ॥ 
अब, पुनः पुण्यजन्य इन्द्रियसुखको अनेक प्रकारसे दुःखरूप प्रकाशित 
करते हैं:-- 
१. दुःखसंताप » दुःखदाह; दुःखकी जलन-पीड़ा । 
१४७ 


!«०६ ७ प्रवधचनसार -- [ भगवान श्रीकुन्दकुन्द-फह्ठान 


सपरं बाधासहियं विच्छिएणं बंधकारणं विसम॑ । 

ज॑ इन्दियेहिं लड़ तं॑ मोक्खं दुक्‍्खमेव तहा ॥ ७६ ॥ 
सपरं बाधासहितं विच्छिन्न बन्धकारणं विषमस्‌ । 
यदिन्द्रियेलंग्धं तत्सौरूय दुःखमेव तथा ॥ ७६ ॥ 


सपरत्वात्‌ वाधासद्वितत्वात्‌ विच्छिन्नत्वात्‌ बंधकारणत्वात्‌ विषम त्वाश्व पुण्यजन्यमपीन्द्रि- 
यसुर्ख दुःखमेव स्यात्‌ । सपरं हि सद्‌ परप्रत्ययत्वात्‌ | पराधीनयया, बाधासह्वितं हि सदझ्षनायो- 
दन्यावृषस्पादिभिस्तृष्णाव्यक्तिमिरुपेतत्वात्‌ अत्यन्ताकुलतया, विच्छिन्न हि सदसद्वेधोदयप्रच्या- 
वितसदेधोदयप्रबूचतया5नुमवत्वादुद्धतविपक्षतया, बंधकारणं द्वि सद्विषयोपभोगमार्गानुलग्नरागा- 





गाथा ७६ 
अन्वयाथः--[ यत्‌ ] जो [ इंद्विये: लब्धं ] इंद्रियोंसे प्राप्त होता है [ तत्‌ 
सौरूय ] वह सुख [ सपरं ] परसम्बन्धयुक्त [ बाधासहितं ] बाधासहित [ विच्छिन्नं ] 
विच्छिन्न [ बंधकारणं ] बंधका कारण [ विषम ] और विषम है, [ तथा ] इसप्रकार 
[ दुःखम्‌ एवं ] वह दुःख ही है । 


टीकाः--परसम्बन्धयुक्त होनेसे, बाधा सहित होनेसे, विच्छन्न होनेसे, बन्धका 
कारण होनेसे, और विषम होनेसे, इन्द्रियमुख पुण्यजन्य होनेपर भी दुःख ही है । 


इन्द्रियसुख ( १) 'परके सम्बन्धवाला' होता हुआ पराश्रयताके कारण 
पराधीन है, ( २) बाधा सहित' होता हुआ खाने, पीने और मंथनकी इच्छा इत्यादि 
तृष्णाकी प्रगटताओ्रोंसे युक्त होनेसे अत्यन्त आकुल है, ( ३ ) 'विच्छिन्न' होता हुआ 
ग्रसातावेदनीयका उदय जिसे 'च्युत कर देता है, सातावेदनीयके उदयसे प्रवर्तमान 
होता हुआ अनुभवर्म आता है, इसलिये विपक्षकी उत्पत्तिवाला है, ( ४ ) बन्धका 
कारण' होता हुआ विषयोपभोगके मार्ग लगी हुई रागादि दोषोंकी सेनाके अनुसार 
कर्मरजके घन ( ठोस ) पटल ( समूह )का सम्बन्ध होता है इसलिये परिणामसे 
दुःमह है, और ( ५ ) “विषम होता हुआ हानि वृद्धिमं परिणमित होनेसे अत्यन्त 
अस्थिर है; इसलिये वह ( इन्द्रियमुख ) दुःख ही है । 





१. च्युत करना - हटा दंना। पदश्रष्ट करना; ( सातावेदनीयका उदय उसकी स्थिति अनुसार 
रहकर हट जाता है और असाता वेदनीयका उदय आता है ) 


मेन शाखमाला ] न -प्रह्ापन +- १०७ 


दिदोषसेनानुसारसं गच्छमानघनकर्म पांसुपटलत्वादुदकंदुःसहततया, विषम हि. संदमिष्ठद्धिपरिद्दा- 
णिपरिणतत्वादत्यन्तविसंष्ठुठतया च हुःखमेब भवति । अथैवं पुण्यमपि पापवहःखसाधनमाया- 
हम || ७६ ॥ 


अथ पृण्यपापयोरविशेषत्व निश्िन्वन्तु पतंदरति--- 


ण हि मगणदि जो एवं णत्थि विसेसो त्ति पुणणपावाएं । 
हिंडदि घोरमपारं संसार मोहसंछरणो ॥ ७७ ॥ 
न हि मन्यते ये एवं नास्ति विशेष इति पृण्यपापयों: । 
हिण्डति घोरमपारं संसारं॑ मोहसंछक्षः ॥ ७७ | 


एवप्रुक्तक्रमेण शुभाशुमोपयोगद्वैतमिव सुखदःखद्देतमिव च न खलु परमार्थतः पुण्यपाप 
द्वैतमवतिष्ठते, उमयत्राप्यनात्मधमत्वाविशेषत्वात्‌ । यस्‍्तु पुनरनयोः कल्याणकालायसनिगलयोरि 


जब कि ऐसा है ( इन्द्रियसमुख दुःख ही है ) तो पुण्य भी पापकी भाँति 
दुःखका साधन है, यह फलित हुआ । 

भावार्थ:--इन्द्रियसुख दुःख ही है, क्योंकि वह पराधीन है, अत्यन्त ग्राकुल 
है, विपक्षकी उत्पत्तिवाला है, परिणामसे दुःस्सह है, भर गत्यन्त अ्स्थिर है। 
इससे यह सिद्ध हुआ कि पुण्य भी दुःखका ही साधन है ॥ ७६ ॥ 

ग्रब, पुण्य और पापकी अविशेषताका निश्चय करते हुए ( इस विषयका ) 
उपसंहार करते हैं:-- 

गाथा ७७ 

अन्वयार्थ:--[ एवं ] इसप्रकार [ पृण्यपापयोः ] पुण्य और पापमें [ विशेषः 
नास्ति ] अ्रन्तर नहीं है [ हति ] इसप्रकार [ यः ] जो [ न हि मन्यते | नहीं मानता 
[ मोहसंछन्नः ] वह मोहाच्छादित होता हुआ [ घोर अपारं संधारं ] घोर अपार संसारमें 
[ हिण्डति ] परिभ्रमण करता है । 

टीका/--यों पूर्वोक्त प्रकारसे छुभाशुभ उपयोगके द्वेतकी भाँति भ्रौर सुख- 
दूःखके ह्तकी भांति परमार्थसे पुण्यपापका ढ्वत नहीं टिकता, क्योंकि दोनोंमें अनात्म 
धर्मत्व अविशेष ( समान ) है ( परमार्थसे जैसे शुभोपयोग और अशुभोपयोगरूप 
द्वैत विद्यमान नहीं है, जैसे इन्द्रियसुख भर दूःखरूप द्वेत विद्यमान नहीं है, उसीभ्रकार 


१०८ «- प्रवचनसार -- | भगवान भ्रौकुन्दकुर्द -कहान 


वाहड्टारिक विशेषम मिमन्यमानो 5हमिन्द्रपदादिसंपदां निदानमिति निर्भेरतर धर्मानुरागमवलम्बते 
स खलूपरक्तवित्तमिचितया तिरस्कृतश॒द्वोपयोगशक्तिरासंसारं शारीरं दृःखमेवानुभवति ॥७७।। 
अग्रैवमवधा रितशुभाशुभोषयोगाविशेषः समस्तमपि रागदेपद्देतमपद्ासयश्षशेषदःखक्षयाय 


सुनिश्चितमनाः शुद्धोपयोगम धिवसति-- 
एवं विदिदत्थों जो दब्वेस ण रागमेदि दोसं वा । 
उवद्योगविशुद्वों मो खबेदि दहुव्मव॑ दुकाखें ॥ ७८ ॥ 
एवं विदितार्थों यो द्रब्येप न रागमेति द्वंप॑ वा ! 
उपयोगविशुद्धः स क्षपयति देहोड़व दृःखम्‌ ।| ७८ || 





पुण्य और पापरूप हंतका भी अस्तित्व नहीं है; क्‍योंकि पुण्य और पाप दोनों 
आ्रात्मके धर्म न होनेसे निश्चयसे समान ही हैं ) ऐसा होने पर भी जो जीव उन 
दोनोंमें सुवर्ण और लोहेकी बेड़ीकी भाँति अहंकारिक श्रन्तर मानता हुआ, 
अहमिन्द्रपदादि-सम्पदाओंके कारणभूत धर्मानुराग पर अत्यन्त निर्भररूपसे (गाढ़रूपसे ) 
अवलम्बित है, वह जीव वास्तवमें चित्तभूमिके उपरक्त होनेसे ( चित्तकी भूमि कर्मो- 
पाधिके निमित्तसे रंगी हुई-मलिन-विक्रृत होनेसे ) जिसने शुद्धोपयोग शक्तिका तिरस्कार 
किया है, ऐसा वर्तंता हुआ, संसारपर्यंत ( जबतक इस संसारका अस्तित्व है तबतक 
सदाके लिये ) शारीरिक दुःखका ही अनुभव करता है। 


भावार्थ:--जैसे सोनेकी बेड़ी और लोहेकी बेडी-दोनों अविशेषरूपसे बाँधने- 
का ही काम करती हैं इसीप्रकार पुण्य-पाप दोनों अविशेषरूपसे बन्धन ही हैं जो 
जीव पुण्य और पापकी अविशेषताकों कभी नहीं मानता उसका इस भयंकर संसारमें 
परिभ्रमणका कभी श्रन्त नहीं आता ॥। ७७ ॥। 





अत इसप्रकार शुभ और अशुभ उपयोगकी अविशेषता अवधारित करके 
समस्त रागद्वेषके द्वेतकों दूर करते हुए अशेष दुःखका क्षय करनेका मनमें दृढ़ निश्चय 
करनेवाला शुद्धोपयोगमें निवास करता है ( उसे ग्रंगीकार करता है ):-- 
गाया छ८ 
॥अ » को 0 
अन्वयाथं;--[ एवं ] इसप्रकार [ विदिताथः ] वस्तुस्वरूपको जानकर [ यः ] 


१. पुण्य और पापमें अन्तर होनेका मत अहंकारजन्य ( अविद्याजन्य, अज्ञानजन्य है )। 


जेन शाखरमाला ] «- ज्ञानतस्व-प्रक्ञापन -- १०६ 


यो हि नाम शुभानामशुभानां च मावानामविशेषद्शनेन सम्यकपरिच्छिन्नवस्तुस्वरूप: 
स्वपरविभागावस्थितेषु समग्रेषर ससमग्रपययिष्‌ द्रव्येष्‌ राग द्ेष चाशेषमेब परिव्जयति स 
किलेकान्तेनोपयोगविशुद्धाया.. परित्यक्तपरद्रव्यालम्बनो5ग्निरिवायःपिण्डादननुष्ठितायःसारः 
प्रचण्डघनघातस्थानीयं शारीरं दुःख क्षपयति, ततो ममायमे बेकः शरणं शुद्धोपयोगः ।|७८॥ 


अथ यदि स्वसावद्योगमतीत्य चरित्रश्नुपस्थितो5पि शुभोपयोगानुबतिवशतया मोहा- 
दौन्नोन्मूलयामि, ततः कुतो मे शुद्धात्मलाभ इति सर्वारम्मेणोत्तिष्ठते-- 
चत्ता पावारंमं ममुट्रिदों वा सुहम्मि चरियम्हि। 
ण जहदि जदि मोहादी ण लह्ददि मो अप्यगं सुद्ध ॥ ७६ ॥ 


जो [ द्रव्येष | द्रव्योंके प्रति [ राग द्वंपं वा] रागया द्वेषको [ न एति ] प्राप्त नहीं 
होता [ ध्ः ] वह [ उपयोग विशुद्धः ] उपयोगविशुद्ध होता हुआ [ देद्दोड़व॑ दुःखं 
देहोत्पन्न दृःखका [ क्षपयति | क्षय करता है। 








टीकाः--जो जीव शुभ और अशुभ भावोंके अ्रविश्षेष दर्शनसे ( समानताकी 
श्रद्धासे ) वस्तुस्वरूपको सम्यक्‌प्रकारसे जानता है, स्व और पर ऐसे दो विभागोंमें 
रहनेवाली समस्त पर्यायों सहित समस्त द्रव्योंके प्रति रागद्रेषको निरवशेषरूपसे 
छोड़ता है वह जीव एकान्तसे उपयोगविशुद्ध ( सर्वथा शुद्धोपयोगी ) होनेसे 
जिसने परद्वव्यका भ्रालम्बन छोड़ दिया है ऐसा वतंता हुआ्ना-लोहेके गोलेमेंसे लोहे- 
के 'सारका अनुसरण न करनेवाली अग्निकी भाँति-प्रचंड घनके श्राधात समान 
शारीरिक दुःखका क्षय करता है। ( जसे अग्नि लोहेके तप्त गोलेमेंसे लोहेके सत्वको 
धारण नहीं करती इसलिये अग्नि पर प्रचंड घनके प्रहार नहीं होते, इसी प्रकार पर- 
द्रव्यका आ्ालम्बन न करनेवाले झ्रात्माको शारीरिक दुःखका वेदन नहीं होता ) 
इसलिए यही एक शुद्धोपयोग मेरी शरण है ॥ ७८ ॥। 

ग्रब, सर्व सावद्ययोगको छोड़कर चारित्र अ्रदड्भीकार किया हो तो भी यदि 
मैं शुभोपयोगपरिणतिके वश्च होकर मोहादिका उन्मूलन न करूँ तो मुझे शुद्ध 
श्रात्माकी प्राप्ति कहाँसे होगी ? इसप्रका'र विचार करके मोहादिके उन्मूलनके प्रति 
सर्वारम्भ ( सर्वेउद्यम ) पूर्वक कटिबद्ध होता है:-- 


१. सार--सत्व, घनता, कठिनता । २. उन्मूलन--जड़मूलसे निकाल देना; निकन्दन। 


११० _ प्रवचनखार --+ [ भगवान भ्रौकुन्दकुस्द-कहास 
स्पक्तवा पापारम्मभ समुत्यितों वां शुभे चरित्रे 
न जहाति यदि मोहादीन्न लभते म आत्मक शुद्धप्‌ ।। ७९ | 
यः खलु समस्तसावद्ययोगप्रत्याख्यानलक्षणं परमसामायिक नाम चारित्र प्रतिज्ञायापि 
शुमोपयो गधूत्या बकाभिसारिकयेवाभिसा्यमाणो न मोहवाहिनीविधेयतामवकिरति से किल 
समासन्नमहादूःखसझूटः कथमात्मानम विप्लुतं लभते । अतो मया मोहवाहिनीविजयाय बद्धा कले- 
यम ।। ७९ | 
अथ कर्थ मया विजेतव्या मोहवाहिनीत्युपायमालोचयति--- 
जो जाणदि अरहंतं दब्बत्तगुणत्तपज्जयत्तेहिं । 
मो जाणदि ग्प्पाणं मोहों खल जादि तस्म लग॑ ॥८०॥ 
यो. जानात्यहनत द्रव्य्वगुणसवपर्ययत्वे! । 
मे जानात्यास्मानं मोह! खल याति तम्य लखमं ॥ ८० !। 





गाथा ७९, 
अन्वयार्थ:--[ पापारम्म॑ ] परापारम्भकों [ त्यक्षता ] छोड़कर [ शुमेचरित्रे ] 
शुभ चारित्रमें [ समृत्यितः वा ] उद्यत होने पर भी [ यदि ] यदि जीव [ मोहादीन ] 
मोहादिको [ न जहाति ] नहीं छोड़ता तो [ सः ] वह [ शुद्ध आत्मक॑ | शुद्ध आत्माको 
[ न लभते ] प्राप्त नहीं होता । 
टीकाः---जो जीव समस्त सावद्ययोगके प्रत्याख्यानस्वरूप परमसामायिक 
नामक चारित्रकी प्रतिज्ञा करके भी धू्त 'ग्रभिसारिका ( नायिका )की भाँति शुभोप- 
योगपरिणतिसे भ्रभिसार ( मिलन )को प्राप्त होता हुआ ( छुभोपयोगपरिणतिके 
प्रेममें फंसता हुआ ) मोहकी सेनाकी वशवर्तिताकों दूर नहीं कर डालता-जिसके 
महा दु:ख संकट निकट हैं वह,-- शुद्ध आत्माकों कसे प्राप्त कर सकता है ? इसलिये 
मैंने मोहकी सेनापर विजय प्राप्त करनेको कमर कसी है । 
अब, वह यह उपाय सोचता है कि मुझे मोहकी सेनाको कंसे जीतना चाहिये:-- 
गाथा ८० 
ि प 
अन्वयाथः---[ यः ] जो [ अहन्तं ] अ्रहंतको [ द्रव्यत्वगुणत्वपययत्वे! ] द्रव्य- 


१. अभिसारिका - संकेत अनुसार प्रेमीसे मिलने जानेवाली स्री । 


जैन शाखमाला ] «-- शानतस्व-प्रज्ञापन -- १११ 


यो हि नामाहन्तं द्रव्यत्वगुणत्वपय यत्वै! परिच्छिनत्ति स खल्वात्मानं परिच्छिनत्ति, 
उमयोरपि निश्रयेनाविशेषात्‌ । अहहंतो5पि पराककाष्ठागतकात॑स्वरस्थेव परिस्पष्टमात्मरूप, तत- 
स्तत्परिच्छेदे सर्वात्मपरिच्छेद! । तत्रान्वयों द्रव्यं, अन्वयविशेषणं गुण, अन्वयव्यतिरेकाः 
पर्यायाः । तत्र मगवत्यईति सबेतो विशुद्धे श्रिभूमिकमपि स्वमनसा समयप्रुत्पश्यति | यश्चेवनो- 
5यमित्यन्वयस्तदूद्रव्यं, यद्चान्वयाश्रितं चेतन्यमिति विशेषणं स गुण), ये चेकसमयमात्रावध्रृतकाल- 
परिमाणतया परस्परपरावृत्ता अन्वयव्यतिरेकास्ते पर्यायाश्रिद्विवर्तनग्रन्थय इति यावत्‌ । 
अधैवमस्य व्रिकालमप्येककालमाकलयतो पुक्ताफलानीव प्रलुम्बे प्रालम्बे चिट्विवर्ताश्वेतन एव 





पे ग्रुणपर्न और पर्यायपने [ जानाति ] जानता है, [ सः ] वह [ आत्मानं ] ( अपने ) 
आत्माकों [ जानाति ] जानता है, और [ तस्थमोहः ] उसका मोह [ खलु ] अवश्य 
[ लग॑ याति ] लयको प्राप्त होता है । 


टीकाः--जो वास्तवमें श्ररहंतको द्रव्यरूपसे, गुणरूपसे और पर्यायरूपसे जानता 
है वह वास्तवमें अपने आत्माको जानता है, क्‍योंकि दोनोंमें निश्चयसे अन्तर नहीं 
है; और अरहंतका स्वरूप, अ्रन्तिम तावको प्राप्त सोनेके स्वरूपकी भाँति, परिस्पष्ट 
( सर्वप्रकारसे स्पष्ट ) है, इसलिये उसका ज्ञान होनेपर सर्व आत्माका ज्ञान होता है। 
वहाँ ग्न्वय द्रव्य है, श्रन्वयका विशेषण गुण है और भ्रन्वयके व्यतिरेक ( भेद ) पर्याय 
हैं | सवंतः विशुद्ध भगवान अरहंतमें (भ्ररहंतके स्वरूपका ख्याल करने पर) जीव तीनों 
प्रकार युक्त समयको ( द्र॒व्यगुणपर्यायमय निज आत्माकों ) अपने मनसे जान लेता 
है--समभ लेता है । यथा 'यह चेतन है' इसप्रकारका अन्वय वह द्रव्य है, अन्वयके 
आश्रित रहनेवाला चेतन्य' विशेषण वह गुण है, और एक समय मात्रकी मर्यादावाला 
कालपरिमाण होनेसे परस्पर अप्रवृत्त ग्रन्वयव्यतिरेक वे पर्यायें हैं--जो कि चिद्विवर्तन- 
की ( आझ्रात्माके परिणमनकी ) ग्रन्थियाँ ( गांठ ) हैं । 


अब, इसप्रकार त्रेकालिकको भी ( त्रकालिक आत्माको भी ) एक कालनमें 
समभ लेनेवाला वह जीव, जंसे मोतियोंको भूलते हुए हारमें श्रन्तगंत माना जाता है, 
उसीप्रकार चिद्विवर्तोकों चेतनमें ही अन्तर्गत करके, तथा विशेषणविशेष्यताको 
वासनाका 'अन्‍्तर्धान होनेसे-जेसे सफेदीको हारमें “अन्तहित किया जाता है, उसी- 


१. चेतन - आत्मा । २. अन्वयब्यतिरेक -- एक दूसरेमें नहीं प्रबर्तते ऐसे जो अन्वयके व्यतिरेक | 
३. विशेषण गुण है और विशेष्य वो द्रव्य है। ४. अंतर्घीन- अदृश्य होजाना | ४. अंतर्दवित गुप्त; अदृश्य । 


११२ - भ्रवचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुन्द-क हान 


संक्षिप्प विशेषणविशेष्यत्ववासनान्तर्धानाद्वलिमानमिव प्रालम्बे चेतन एवं चेतन्यमन्तर्दितं विधाय 
केवल प्रालम्बमिव केवलमात्मानं परिच्छिन्दतस्तदुत्तरोच्तरक्षणक्षीयमानकर्तृकमेक्रियाविभागतया 
निःक्रिय॑ चिन्मात्रं भावमधिगतस्य जातस्य मणेरिवाकम्पप्रवृत्तनिमेलालोकस्यावश्यमेव निराश्रय- 
तया मोहतमः प्रलीयते । यथेव लब्धो मया मोहवादिनीविजयोपायः ॥ ८० ॥ 


प्रकार-चंतन्यकों चेतनमें ही अन्तहित करके, जसे मात्र 'हारकों जाना जाता है 
उसीप्रकार केवल आत्माको जानने पर, उसके उत्तरोत्तर क्षणमें कर्ता-कर्म-क्रियाका 
विभाग क्षयको प्राप्त होता जाता है इसलिये निष्क्रिय चिन्मात्र भावको प्राप्त होता 
है; और इसप्रकार मणिकी भाँति जिसका निर्मल प्रकाश अ्रकम्परूपसे प्रवर्तमान है 
ऐसे उस ( चिन्मात्रभावको प्राप्त ) जीवके, मोहान्धकार निराश्रयताके कारण 
ग्रवश्यमेव प्रलयको प्राप्त होता है | यदि ऐसा है तो मैंने मोहकी सेनाको जीतनेका 
उपाय प्राप्त कर लिया है । 

भावाथ:--ग्ररहंत भगवान और अपना आत्मा निश्नयसे समान है। अरहंत 
भगवान मोह राग द्वेष रहित हैं इसलिये उनका स्वरूप अत्यन्त स्पष्ट है, इसलिये 
यदि जीव द्रव्य-गुण-पर्याय रूपसे उस ( अरहंत भगवानके ) स्वरूपको मनके द्वारा 
प्रथण समझ ले तो “यह जो आत्मा आत्माका एकरूप ( कथ्थ॑ंचित्‌ सदुश ) त्रकालिक 
प्रवाह है सो द्रव्य है, उसका जो एकरूप रहनेवाला चेतन्यरूप विशेषण है सो गुण 
है और उस प्रवाहमें जो क्षणवर्ती व्यतिरेक है सो पर्याय हैं” इसप्रकार अपना 
आ्रात्मा भी द्रव्यगुण पर्यायरूपसे मनके द्वारा ज्ञानमें आता है। इसप्रकार त्रेकालिक 
निज आत्माको मनके द्वारा ज्ञानमें लेकर जसे मोतियोंकी और सफंदीको हारमें ही 
ग्रन्तगंत करके मात्र हार ही जाना जाता है, उसीप्रकार ग्रात्म पर्यायोंको और चेतन्य 
गुणको आत्मामें ही अन्तर्गभित करके केवल आत्माकों जानने पर परिणामी-परिणाम- 
परिणतिके भेदका विकल्प नष्ट होता जाता है, इसलिये जीव निष्क्रिय चिन्मात्र भावको 
प्राप्त होता है, और उससे दर्शनमोह निराश्रय होता हुआ नप्ट होजाता है | यदि ऐसा 
है तो मैंने मोहकी सेना पर विजय प्राप्त करनेका उपाय प्राप्त कर लिया है,--ऐसा 
कहा है ॥| ८० ॥| 





पी १. हारकों खरीदनेवाला मनुष्य हाग्को खरीदते समय हार, उसकी सफेदी और उसके मोतियों 
इस्यादिकी परीक्षा करता है, किन्तु बादमें सफेदी और मोतियोंको द्वारमें ही समाविष्ट करके उनका लक्ष 
छोड़कर वह मात्र द्वारको ही जानता है। यदि ऐसा न करे तो द्वारके पहिनने पर भी उसकी सफ्ेंदी आदिके 
बिकल्प बने रहनेसे हारको पहननेके सुखका वेदन नहीं कर सकेगा । हु 


मैन शास्त्रमान्ता ] «« झानतस्व-प्रश्ञापन “- ११३ 


अथेदं प्राप्तचिन्तामणेरपि में प्रमादों दस्युरिति जागति--- 


जीवों ववगदमोहों उबलद्भों तचमप्पणों सम्मं। 

जहदि जदि रागदोसे सो अप्पाणं लहददि सुद्ध ॥ ८१ ॥ 
जीवो व्यपगतमोद्द उपलब्धवांस्तत्तमात्मनः सम्यक्‌ | 
जहाति यदि रागढंपरों स आत्मानं लगते शुद्धम्‌ ॥| ८१ ॥ 


एवप्रुपवर्णितस्वरूपेणोपायेन मोहमपसार्यापि सम्यगात्मतत्त्वमुपलम्यापि यदि नाम रागदेषौ 
निमू लयति तदा शुद्धमात्मानमनुभवति । यदि पुनः पुनरपि तावनुबतेते तदा प्रमादतस्तया 





भ्रब, इसप्रकार मैंने चितामणि-रत्न प्राप्त कर लिया है तथापि प्रमाद चोर 
विद्यमान है, यह विचार कर जागृत रहता है:--- 


गाथा ८१ 


अन्वयारथ :--[ व्यपगतमोद्दः ] जिसने मोहकों दूर किया है और [ सम्यक 
आत्मनः तत्त्वं ] श्रात्माके सम्यक्‌ तत्वको [ उपलब्धवान्‌ ] प्राप्त किया है ऐसा [ जीबः ] 
जीव [ यदि ] यदि [ राग ढंषो ] राग द्वेषको [ जद्माति ] छोड़ता है [ सः ] तो वह 
[ शुद्ध आत्मानं ] शुद्ध श्रात्माको [ लभते ] प्राप्त करता है। 


टीकाः--इसप्रकार जिस उपायका स्वरूप वर्णन किया गया है, उस उपायके 

द्वारा मोहको दूर करके भी सम्यक्‌ आत्मतत्वको ( यथार्थ स्वरूपको ) प्राप्त करके भी 

यदि जीव राग द्वेषकों निमूंल करता है तो शुद्ध झात्माका अनुभव करता है। 

( किन्तु ) यदि पुनः पुनः उनका अनुसरण करता है, ( राग द्वेपरूप परिणमन करता 

है ) तो प्रमादके अधीन होनेसे शुद्धात्म तत्वके अ्रतुभवरूप चितामणि-रत्नके चुराये 

जानेसे शअन्तरंगमें खेदको प्राप्त होता है । इसलिये मुझे रागद्रेषकों दूर करनेके . लिये 
ग्रत्यन्त जागृत रहना चाहिये । 


भावार्थ:--८० वीं गाथामें बताये गये उपायसे दर्शनमोहको दूर करके, 
ग्र्थात्‌ सम्यक्दर्शन प्राप्त करके जो जीव शुद्धात्मानृभूतिस्वरूप वीतरागचारित्रके 
प्रतिबन्धक रागद्रेषकों छोड़ता है, पुनः पुनः रागद्वेष भावमें परिणमित नहीं होता वही 
अभेदरत्नत्रयपरिणत जीव शुद्ध-बुद्ध-णकस्वभाव आत्माको प्राप्त करता है-मुक्त होता 
१५४ 





११४ «- भ्रवचससार -« [ भगवान श्री कुन्दकुस्तू-कहान 


लुण्टितशुद्धास्मतत्त्वोपलम्भविस्तारत्नो उन्तस्ताम्यति । अतो मया रागद्रेपनिषेधायात्यन्त जागरि- 
तब्यम्‌ ॥| ८१ ॥ 
अथायमेनेको भगबद्धिः स्वयमनुभूयोपदर्शितों निःश्रेयसस्थ पारमार्थिकः पन्‍्था हति 
मर्तिं व्यवस्थापयति-- 
सब्बे वि य अरहंता तेण विधाणेण खविदकम्मंमा । 
किचा तथोवदेसं णिव्वादा ते णमों तेसिं॥ ८२ ॥ 
सर्वे5पि चाहन्तस्तेन विधानेन क्षपितकर्माओः । 
कुत्ता तथोपदेश निर्ृतास्ते नमस्तेम्यः | ८२ ॥ 
यतः खल्वतीतकालानुभूतक्रमप्रवृत्तयः समस्ता अपि भगवन्तस्ती्थ कराः प्रकारान्तरस्यासंम- 
वादसंभावितद्व तेनामुने वे केन प्रकारेण क्षप्णं कर्माशानां स्वयमनुभूय, परमाप्ततया परेषामप्याय- 








है । इसलिये जीवको सम्यक्दर्शन प्राप्त करके भी सराग चारित्र प्राप्त करके भी 
रागदह्वंपके निवारणार्थ अ्रत्यन्त सावधान रहना चाहिये ॥ ८१ ॥ 

अब, यही एक ( पूर्वोक्त गाथाओंमें वणित ), भगवन्तोंने स्वयं ग्ननुभव 
करके प्रगट किया हुआ 'निः:श्रेयसका पारमाथिकपन्थ है--इसप्रकार मतिको निश्चित 
करते हैं:--- 

गाधा ८१ 
8 न] 

अन्वयाथ;-[ सर्वे अपि च्‌] सभी [ अहन्तः ] अरहन्त भगवान [ तेन 
विधानेन ] उसी विधिसे [ क्षपितकर्माशाः ] कर्माशोंका क्षय करके [ तथा ] तथा उसी- 
प्रकारसे [ उपदेश क्ृत्वा ] उपदेश करके [ नित्ताः ते ] मोक्षकों प्राप्त हुए हैं [ नमः 
तेभ्यः | उन्हें नमस्कार हो । 

टीकाः--भ्रतीत कालमें क्रमश: हुए समस्त तीर्थंकर भगवान, प्रकारान्तरका 
असंभव होनेसे जिसमें हवत संभव नहीं है, ऐसे इसी एकप्रकारसे कर्माशों ( ज्ञाना- 
वरणादि कर्म भेदों ) का क्षय स्वयं अनुभव करके ( तथा ) परमाप्तताके कारण 





१ निःश्रेयस >मोक्ष । २. प्रकारान्तर -- अन्यप्रकार ( कर्मक्षय एक ही प्रकारसे होता है, अन्य- 
प्रकारसे द्ोता नहीं; इसलिये उस कर्मक्षयक्रे प्रकारमें द्वेत नहीं है )। ३. परमाप्त - परमआप्त; परम 
विश्वासपात्र ( तीथकर भगवान सर्वज्ञ और बीतराग होनेसे परमआप्त हैं, यथार्थ उपदेष्टा हैं ) 


पैन शास्रमाला ] न शॉनितश्व-प्रशापन -«- ११५ 


स्यामिदानीत्वे वा हुहुक्षणां तबैव तदुपदिश्य निःश्रेयसमध्याश्रिता। । ततो नान्यदत्म निर्वाणस्थे 
स्यकधार्यते | अलमथवा प्रलपितेन । व्यवस्थिता मतिर्मम, नमो भगवद्धथः || ८२ ॥। 


भ्रश्व शुद्भात्मलाभपरिपन्थिनों मोहस्य सवा भूमिकाथ विभावयति-- 


दव्वादिएस मूढो भावों जीवम्म हवदि मोहो त्ति । 
खुब्भदि तेशुन्द्रशणो पष्पा रागं वे दोसं वा ॥ 5३ ॥ 
द्रव्यादिकेष मृढों भावों जीवस्य मवतति मोह इति । 
चुभ्यति तेनावच्छन्न! प्राप्य गगं वा ठप बा।॥ <८३॥ 


भविष्यकालमें श्रथवा इस ( वर्तमान ) कालमें श्रन्य मुमुक्षुओंकी भी इसीप्रकारसे 
उसका ( कर्म क्षयका ) उपदेश देकर निःश्रेयस ( मोक्ष )को प्राप्त हुए हैं; इसलिये 
निर्वाणका अन्य (कोई ) मार्ग नहीं है यह निश्चित होता है। ग्रथवा, अ्रधिक 
प्रतापसे क्या ? मेरी मति व्यवस्थित ( सुनिश्चित ) हो गई है। भगवन्तोंको 
नमस्कार हो । 


भावार्थ---८० और ८१ वीं गाथाके कथनानुसार सम्यक्दर्शन प्राप्त करके 
वीतराग चारित्रके विरोधी राग द्वषकों दूर करना श्रर्थात्‌ निश्चय रत्नत्नरयात्मक 
शुद्धानुभूतिमें लीन होना ही एक मात्र मोक्षमार्ग है; त्रिकालमें भी कोई दूसरा 
मोक्षका मार्ग नहीं है । समस्त अरहन्तोंने इसी मार्गसे मोक्ष प्राप्त किया है, और अन्य 
मुमुक्षुओंकी भी इसी मार्गंका उपदेश दिया है। उन भगवन्तोंको नमस्कार हो ॥८२॥ 


प्रब, शुद्धात्म लाभके 'परिपंथी-मोहका स्वभाव और उसके प्रकारोंको 
व्यक्त करते हैं:--- 


गाथा ८३ 
अन्वयार्थ :--[ जीवस्य ] जीवके [ द्रव्यादिकेषु मूढ़श भावः | द्रव्यादि ( द्रव्य 
गुणपर्याय ) सम्बन्धी मूढ़ भाव [ मोहः इति भतति ] वह मोह है [ तेन अवच्छन्नः ] 
उससे ग्राच्छादित वतेता हुआ जीव [राग बा द्वप वा प्राप्य ] राग अथवा दढ्व पको 
प्राप्त करके [ छ्ुभ्पति ] क्षुब्ध होता है । 





१. परिपंथी 5 शत्रु, मार्गम लूटनेबाला । 


-- प्रवचनसार -- [ भगवान भ्रीकुन्दकुन्द-कद्ान 


यो हि द्रव्यगुणप्यायेषु पूर्वझुप्र्णितेष पीतोन्‍्मचकस्येव जीवस्थ तस्वाप्रतिपचिलक्षणो 
मूठो भावः स खलु मोहः तेनावच्लनात्मरूपः सश्नयमात्मा परद्रव्यमात्मद्रव्यत्वेव परगुणमात्म- 
गुणतया परपर्यायानात्मपर्यायभावेन प्रतिप्द्यमानः प्ररूढच्ढतरसंस्कारतया परद्रव्यमेबाहरहरु- 
पाददानो दम्पेन्द्रियार्णा रुचिवशेनादते5पि प्रवर्तितदेतो रुचितारुचितेष्‌ विषयेषु रागद्रेषाबुपश्लिष्य 
प्रचुरतराम्भोभाररयाहतः सेतुबन्ध इंच द्वेधा विदायमाणों नितरां श्षोभप्ु॒पैति । अतो मोहराग- 
देपभेदालिभूमिको मोहः ॥ <३ ॥ 
अथानिश्कार्य कारणत्वमभिधाय त्रिभूमिकस्यापि मोहस्य क्षयमाप्तत्रथति-- 
मोहेण वे रागेण वे दोमेण वे परिणदम्स जीवम्स । 
जायदि विविहों बंधों तम्हा ते संखबददब्या ॥ ८०४ ॥ 
मोहेन वा रागेण वा ठेपेण वा परिणतस्य जीवस्य ! 
आयते विविधों बस्धस्तस्माे संक्षपय्रित्या। || ८४ ! 


११६ 


टीकाः-- धतूरा खाये हुए मनुष्यकी भाँति, जीवके जो पूर्व वण्ित द्रव्य, 
गुण, पर्याय हैं उनमें होनेवाला 'तत्व-अ्रप्रतिपत्तिलक्षण मूढ़भाव वास्तवमें मोह है । 
उस मोहसे निजरूप आच्छादित होनेसे यह आत्मा परद्रव्यको स्वद्रव्यरूपसे, परगृणकों 
स्वगुणरूपसे, और परपर्यायोंकों स्वपर्यायरूप समभकर--अ्ंगीकार करके अ्रतिरूढ़-- 
दृढ़तर संस्कारके कारण परद्रव्यको ही सदा ग्रहण करता हुआ, दग्ध इन्द्रियोंकी 
रुचिके वशसे अ्रद्व तमें भी द्वत प्रवृत्ति कराता हुआ, रुचिकर-अरूचिकर विषयोंमें 
रागढ् प करके श्रति प्रचुर जलसमूहके वेगसे प्रह्मरको प्राप्त सेतुबन्ध ( पुल ) की 
भाँति दो भागोंमें खंडित होता हुआ अत्यन्त क्षोभको प्राप्त होता है । इससे मोह, 
राग और द्व प इन भेदोंके कारण मोह तीन प्रकारका है ॥ ८३ ॥ 

अरब, तीनों प्रकारके मोहकों अनिष्ट कार्यका कारण कहकर उसका क्षय 
करनेको सूत्र द्वारा कहते हैं:--- 


गाथा ८४ 
अन्वयाथः--[ मोहेन वा] मोहरूप [ रागेण था ] रागरूप [द्वेपेण वा ] 





१. तत्व अप्रतिपत्तिलक्षण -- तत्वकी अप्रतिपत्ति ( अप्राप्ति, अज्ञान, अनिर्णय ) जिसका लक्षण 
है, ऐसा । २. दग्ध हे जली हुई; हल्की; शापित | ( दग्घ! तिरस्कार वाचक शब्द है ) ३. इन्द्रियविषयोंमें- 
पदार्थोर्मे यह अच्छे हैं और यह बुरे इसप्रकारका द्वेत नहीं है; तथापि वहाँ भी मोहाच्छादित जीब 
अच्छे-बुरेका हैत कल्पित कर लेते हैं । 


जेन शाख्रमाला ] -- ज्ञानतस्व-प्रशापन -- ११७ 


एवमस्य तस्वाप्रतिषत्तिनिमीलितस्थ मोहेन वा रागेण वा दषेण वा परिणतस्य 
तृणपटलावच्छन्नगर्तसंगतस्प करेणुकुइनीगात्रासक्तस्य प्रतिद्विरददशनोद्धतप्रविधावितस्थ च्‌ 
सिन्धुरस्येव भवति नाम नानाविधों बन्धः। ततो5मी अनिष्टकार्यकारिणों मुमुछुणा मोहरागढेपा 
सम्यग्निर्मूलकार्ष कषित्वा क्षषणीया! ।। ८४ ॥ 
ग्रथवा द्र परूप [ परिणतस्य जीवस्य ] परिणमित जीवके [ विविध: बंध! ) विविध बंध 
[ जायते ] होता है; [ वर्मात्‌ |] इसलिये [ ते ] वे ( मोह, राग, द्वेष ) [ संक्षपयितव्याः 
सम्पूर्णतया क्षय करने योग्य हैं । 


टीका।-- इसप्रकार तत्व अप्रतिपत्ति ( वस्तुस्वरूपके अ्ज्ञान ) से रुके हुवे, 
मोहरूप, रागरूप या ढ षरूप परिणमित होते हुए इस जीवको घासके ढेरसे ढँके हुए 
खड्ड्ेको प्राप्त होनेवाले हाथीकी भाँति हथिनीरूपी कुट्ननीके शरीरमें ग्रासक्त 
हाथीकी भाँति, और विरोधी हाथीको देखकर, उत्तेजित होकर ( उसकी ओर ) दौड़ते 
हुए हाथीकी भाँति विविध प्रकारका बन्ध होता है; इसलिये मुमुक्षु जीवको अनिप्ट 
कार्य करनेवाले इस मोह, राग और द्व पका यथावत्‌ निमूुल नाश हो इसप्रकार 
क्षय करना चाहिये । 


भावार्थ-- ( १ ) हाथीको पकड़नेके लिये धरतीमें खटड्टा बनाकर उसे 
घाससे ढक दिया जाता है, वहाँ खट्टा होनेके ग्रज्ञाके कारण उस खडडे पर जानेसे 
हाथी गिर पड़ता है, और वह इसप्रकार पकड़ा जाता है। ( २ ) हाथीको पकड़नेके 
लिये सिखाई हुई हथिनी भेजी जाती है; उसके शारीरिक राममें फंसनेसे हाथी पकड़ा 
जाता है (३) हाथी पकड़नेकी तीसरी रीति यह है कि उस हाथीके सामने दूसरा 
पालित हाथी भेजा जाता है; उसके पीछे वह हाथी उत्तेजित होकर लड़नेके लिये 
दौडता है और इसप्रकार वह पकड़नेवालोंके जालमें फंस जाता है । 


उपयु क्त प्रकारसे जेसे हाथी ( १ ) श्रज्ञानसे, ( २ ) रागसे या ( ३ ) देपसे 
ग्रनेक प्रकारके बन्धनको प्राप्त होता है उसी प्रकार जीव ( १) मोहसे ( २ ) रागसे 
या ( ३ ) द षसे अनेक प्रकारके बन्धनको प्राप्त होता है, इसलिये मोक्षार्थीकों मोह- 
राग-ह षका भलीभाति-सम्पूर्णतया मूलसे ही क्षय कर देना चाहिये ॥| ८४ ॥ 


११८ - अक्थनसार [ भगवान औकुस्दकुम्द-कहाज 
अथामी अमौभिर्लिंड्गैरुपलभ्योड्ध वन्त एवं निशुस्भनीया हति विभावयत्रि-+ 


अटटू अजधागहणं करुणामावों य तिरियमणएसु । 
विसएमु च पसंगो मोहस्सेदाणि लिंगाएि ॥ ८५॥ 
अर्थे अयधाग्रहर्ण करुणामावश्र तियडमनुजेषु । 
विषयेष्‌ व प्रसड्ढो मोहस्येतानि लिड्ानि | ८४ | 
अर्थानामयथावध्यप्रतिपत्त्या तिय॑ग्मनुष्येष्‌ प्रेक्षाहेध्वपि कारुण्यबुद्धया च मोहमभीष्ट- 
विषयप्रसंगेन रागमनभीष्टविषयाप्रीत्या देषमिति ब्रिमिलिंडगेरधिगस्य झगिति संभवन्नपि 
त्रिभूमिको5पि मोहो निहन्तव्यः || ८५ ॥ । 








ग्रब, इस राग द्वषप मोहकों इन ( आगामी गाथामें कहे गये ) चिन्हों- 
लक्षणोंके ढ्वारा पहिचान कर उत्पन्न होते ही नष्ट कर देना चाहिये, यह प्रगट 
करते हैं:--- 


गाथा ८५ 
अन्वयार्थ:--[ अथें अयधाग्रहरण ] पदार्थका भ्रयथाग्रहण [ च ] और [ तियड्मलुजेष 
करुणाभावः ] तियंच-मनुष्योंके प्रति करुणाभाव, [ विषयेष्‌ प्रसंग: च ] तथा विषयोंकी 
संगति ( इष्ट विषयोंमें प्रीति श्लौर अनिष्ट विषयोंमें अ्रप्रीति ) | एतानि | यह सब 
मोहस्य लिंगानि ] मोहके चिन्ह-लक्षण हैं । 


टीकाः-- पदार्थोकी 'अयथातथ्यरूप प्रतिपत्तिके ह्वारा और तियंच-मनुष्य 
“प्रेक्षायोग्य होनेपर भी उनके प्रति करुणाबुद्धिसे मोहको ( जानकर ), इष्ट विषयोंकी 
ग्रासक्तिसे रागको और अनिष्ट विषयोंकी अप्रीतिसे द्पको ( जानकर ) -इसप्रकार 
तीन लिगोंके द्वारा ( तीन प्रकारके मोहुको ) पहिचानकर' तत्काल ही उत्पन्न होतेईए”* 
ही तीनों प्रकारका मोह नष्ट कर देने योग्य है । 


भावार्थ:--मोहके तीन भेद हैं--दशशनमोह, राग, द्व प। पदार्थोके यथार्थ 
स्वरूपसे विपरीत मान्यता तथा तिर्यचों और मनुष्योंके प्रति तन्मयतासे करुणा भाव 


१. पदार्थोकी अयथातथ्यरूप प्रतिपत्ति - पदार्थ जैसे नहीं हैं उन्हें बैसा सम कना अथोत्‌ उन्हें अन्यथा 
स्वरूपसे अंगीकार करना । २. प्रेज्ञायोग्य - मात्र प्रेज्षकमावसे-दृष्टा ज्ञातारूपसे-मध्यस्थभावसे देखने योग्य । 


जल शार्त्माला ] “--शानतस्व-प्रशापन--- ११६ 
बथ मोहक्षपणोपायान्तरमालोचयति--- 


जिणमत्थादों अटट पच्रक्खादीहिं बुज्मदों णियमा । 
खीयदि मोहोवचयों तम्हा सत्यं समधिदव्यं ॥८६॥ 
जिनशाख्रादर्भान प्रत्यक्षादिभिषु ध्यमानस्यथ नियमात्‌ । 
क्षीयते मोहोपचयः तस्मात्‌ शास्त्र समध्येतव्यम || ८६ ॥ 
यत्किल द्रव्यगुणपर्यायस्वभावेनाह तो ज्ञानादात्मनस्तथा ज्ञानं मोहक्षपणोपायत्वेन प्राक 


दर्शन मोहके चिह्न हैं, इष्ट विषयोंमें प्रीति रागका चिह्न है, और श्रनिष्ट विषयोंमें 
भ्रप्रीति द्व पका चिह्न है, इन चिह्नोंसे तीनों प्रकारके मोहको पहिचानकर मुमुक्षुओ्रोंको 
उसे तत्काल ही नष्ट कर देना चाहिये ॥ ८५॥। 

अब मोह क्षय करनेका दूसरा उपाय विचारते हैं:-- 

गाथा ८६ 

अन्यार्थ:--[ जिनशास्त्रात्‌ ] जिनशास्त्र द्वारा [ प्रत्यक्षादित्िः ] प्रत्यक्षादि 
प्रमाणोंसे [ अर्थान्‌ ] पदार्थोंको [ बुध्यमानस्थ ) जाननेवालेके [ नियमात्‌ ] नियमसे 
[ मोहोपचयः ] मोहसमूह [ क्षीयते ] क्षय हो जाता है [ तस्मात्‌ | इसलिये [ शास्त्र ] 
शास्त्रका [ समध्येतव्यम्‌ ] सम्यकृप्रका रसे भ्रध्ययन करना चाहिये । 

टीका;--द्रव्य-गुण-पर्याय स्वभावसे अरहंतके ज्ञान हारा श्रात्माका उस 
प्रकारका ज्ञान मोहक्षयके उपायके रूपमें पहले ( ८० वीं गाथामें ) प्रतिपादित 
किया गया था, वह वास्तवमें इस ( निम्नलिखित ) उपायान्तरकी अपेक्षा 
रखता है:-- 

जिसने प्रथम भूमिकामें गमन किया है, ऐसे जीवको जो 'सर्वज्ञोपज्ञ होनेसे 
सर्व प्रकारसे अश्रबाधित है, ऐसे शाब्द प्रमाणको ( द्रब्य श्रुतप्रमाणको ) प्राप्त करके 
क्रीड़ा करने पर, उसके संस्कारसे विशिष्ट संवेदन शक्तिरूप सम्पदा प्रगट करनेपर, 
“सहृदय जनोंके हृदयको आानन्दका उद्धेद देनेवाले प्रत्यक्ष प्रमाणसे अथवा उससे 
अविरुद्ध अन्यप्रमाणसमूहसे 'तत्वतः समस्त वस्तु मात्रको जानने पर अतत्वश्रभि- 





१. सर्वज्ञोपज्ञ - सबंक्षद्वारा स्वयं जानाहुबा ( और कहाहुवा )। २. संवेदन -- ज्ञान । ३. सहृदय 
भावुक; शाख्रमें जिससमय जिस भावका प्रसंग होय उस भावको हृदयमें अहण करनेबाला; बुध; पंडित । 
४. उद्भेद >स्फुरण; प्रगटता; फुवारा। ५. उससे - प्रत्यक्ष प्रमाणसे । ६. तत्वतः - यथार्थ स्वरूपसे । 
७. अतत्वअभिनिवेश -- यथार्थ वस्तुस्वरूपसे बिपरीत अभिप्राय । 


१२० «- प्रव्धनसार «“- [ भगवान श्रीकुन्द्कुम्द-फ दान 


प्रतिपश्षम्‌ । तत्‌ खलूपायान्तरमिदमपेक्षते । इंदं हि विहितश्रथमभूमिकासंक्रमणस्य सर्वज्ञोपज्ञतया 
सर्ववो5प्यवाधित शाब्द॑प्रमाणमाक्रम्य क्रीडतस्तत्संस्कारस्फुटीकृतविशिष्टसंवेदनशक्तिसं पद: 
सहदयहदयानंदोद्भेददायिना प्रत्यक्ेणान्येन वा तदविरोधिना प्रमाणजञातेन तत्त्वतः समस्तमपि 
बस्तुजातं परिच्छिन्दतः क्षीयत एवातत्त्वाभिनिवेशसंस्कारकारी मोहोपचयः । अतो हि मोहक्षपणे 
प्रम॑ शब्दबह्मोपासनं भावजञानावष्टम्भव्ढीकृतपरिणामेन सम्पगधोयमानम्ुपायान्तरम्‌ ॥| ८६ ॥ 
अथ कर्य॑ जैनेन्द्रे शब्दअह्मणि किलार्थानां व्यवस्थितिरिति वितकेयति-- 
दव्वाणि गुणा तेसिं पज्जाया अट्रसरणया भणिया । 
तेसु गुणपज्जयाएं अप्पा दव्व त्ति उ्देमों ॥ ८७ ॥ 
द्रब्याणि गुणास्तेषां पर्याया अथ॑संद्या भणिताः | 
तेपु गुणपर्यायाणामात्मा द्रव्यमित्यूपदेश! || ८७ || 
द्रव्याणि च गुणाश्र पर्यायाश्॒ अभिषेयमेदे पप्यमिधानामेदेन अर्था: तत्र गुणपर्यायानि- 





निवेशके संस्कार करनेवाला मोहोपचय ( मोहसमूह ) अ्रवश्य ही क्षयको प्राप्त होता 
है । इसलिये मोहका क्षय करनेमें, परम दब्दब्रह्मकी उपासनाका भावज्ञानके 
अवलम्बनद्वारा दृढ़ किये गये परिणामसे सम्यक्‌ प्रकार अभ्यास करना सो उपायान्तर 
है । ( जो परिणाम भावज्ञानके अवलम्बनसे दृढ़ीकृत हो ऐसे परिणामसे द्रव्य श्रुत॒का 
अ्रभ्यास करना सो मोहक्षय करनेके लिये उपायान्तर है ) ॥ ८६ ॥ 


अ्रब, जिनेन्द्रके शब्द ब्रद्ममें अ्रथोंकी व्यवस्था ( पदार्थोकी स्थिति ) किस 
प्रकार है सो विचार करते हैं:-- 


गाथा ८७ 
अन्वयाथ:-- द्रव्याणि ] द्रव्य [ गुणा: ] गुण [ तेषां पर्यायाः ] और उनकी 
पर्याय [ अथमंज्ञया ] 'अ्र्थ' नामसे [ भणिताः ] कही गई हैं । [ तेषु ] उनमें [गुणपर्याया- 
नाम्‌ आत्मा द्रव्यम्‌ ] गृण-पर्यायोंका आत्मा द्रव्य है ( गुण और पर्यायोंका स्वरूप-सत्व 
द्रव्य ही है, वे भिन्न वस्तु नहीं हैं) [ इति उपदेशः ] इसप्रकार ( जिनेन्द्रका ) 
उपदेश है । 


टीकाः-- द्रव्य, और पर्यायोंमें अभिवेयभेद होने पर भी अ्रभिधानका अ्रभेद 
होगेसे वे 'अर्थ हैं [ अर्थात्‌ द्रव्य गुण पर्यायोंमें बाच्यका भेद होनेपर भी 


जैन शाखमाला ] -- ज्ञानतश्व- प्रश्ञापन १२१ 


यति गुणप्रयायिरियन्‍्त इति वा अर्था द्रव्याणि, द्रव्याण्याश्रयत्वेनेय तिद्रव्यैराश्रपभूतैर यंन्त इति 
वा अर्था गुणा;, द्रव्याणि क्रपरिणामेनेय ति द्रव्यैः क्रमपरिणामेनाय॑नन्‍्त हति वा अर्थाः पर्यायाः 


वाचकमें भेद न देखें तो अ्र्थ' ऐसे एक ही वाचक ( छाब्द ) से ये तीनों पहिचाने 
जाते हैं | | उसमें ( इन द्रव्य, गुण और पर्यायोंमेंसे ), जो गुणोंको और पर्यायोंको प्राप्त 
करते हैं-पहुँचते हैं ्रथवा जो गुणों और पर्यायोंके द्वारा प्राप्त किये जाते हैं-पहुँचे जाते 
हैं ऐसे अर्थ वे द्रव्य हैं, जो द्रव्योंकी आश्रयके रूपमें प्राप्त करते हैं-पहुंचते हैं ग्रथवा 
जो आश्रयश्रृत द्रव्योंके द्वारा प्राप्त किये जाते हैं-पहुंचे जाते हैं ऐसे 'अर्थ' वे गुण हैं 
जो द्रव्योंको क्रमपरिणामसे प्राप्त करते हैं-पहुंचे हैं श्रथवा जो द्रब्योंके द्वारा 
क्रमपरिणामसे प्राप्त किये जाते हैं-पहुंचे जाते हैं ऐसे “अर्थ वे पर्याय हैं । 


जसे द्रव्यस्थानीय ( द्रव्यके समान, द्रव्यके दृष्टान्तुरूप ) सवर्ण, पीलापन 
इत्यादि गरुणोंकी और कुण्डल इत्यादि पर्यायोंकों प्राप्त करता है-पहुँचता है अ्रथवा 
( सुवर्ण ) उनके द्वारा ( पीलापनादि गुणों और कुण्डलादि पर्यायों द्वारा) प्राप्त 
किया जाता है-पहुँचा जाता है इसलिये द्रव्यस्थानीय सुवर्ण अर्थ है, जेसे पीलापन 
इत्यादि गुण सुवर्णको भ्राश्यके रूपमें प्राप्त करते हैं-पहुंचते हैं प्रथवा (वे) झाश्रयभूत 
सुबर्णके द्वारा प्राप्त किये जाते हैं-पहुँचे जाते हैं इसलिये पीलापन इत्यादि गुण 
'अ्र्थ' हैं; और जसे कुण्डल इत्यादि पर्यायें सुवर्णको क्रमपरिणामसे प्राप्त करती हैं- 
पहुँचती हैं श्रथवा (वे ) सुवर्णके द्वारा क्रमपरिणामसे प्राप्त की जाती हैं-पहुँची 
जाती हैं इसलिये कुण्डल इत्यादि पर्याय अर्थ हैं; इसीप्रकार अन्यत्र भी है 
( इस दृष्टान्तकी भाँति सर्व द्रव्य, गुण, पर्यायोंमें भी समझना चाहिये ) | 











१ 'ऋ! धातु्मेंसे 'अथ' शब्द बना है। “ऋ” अर्थात्‌ पाना, प्राप्त करना, पहुँचना, जाना । “अथ' अर्थात्‌ 
(१) जो पाये-प्राप्त करे-पहुँचे, अथवा ( २) जिसे पाया जाये-प्राप्त किया जाये-पहुँचा जाये । 

२. जेसे सुबणं, पीलापन आदिको और कुण्डल आदिको प्राप्त करता है अथवा पीलापन आदि ओर 
कुण्डल आदिके द्वारा प्राप्त किया जाता है ( अ्थोत्‌ पीलापन आदि और कुए्डल आदिक सुबरणंको आप्त करते 
हैं ) इसलिये सुबर्ण “अथ! है, वैसे द्रव्य “अर्थ! है; जेसे पीलापन आदि आश्रयमूत सुबर्णंको प्राप्त करता है 
अथवा आश्रयभूत सव्द्वारा प्राप्त किये जाते हैं ( अर्थात्‌ आश्रयभूत सुवर्ण, पीलापन आदिको प्राप्त करता 
है ) इसलिये पीलापन आदि “अर्थ! हैं, बेसे गुण “अर्थ! हैं; जेसे कुएडल आदि सुव॒रणको क्रमपरिणामसे प्राप्त 
करते हैं. अथवा सुवर्शद्वारा क्रपरिणामसे प्राप्त किया जाता है ( अथोत्‌ सुबण कुण्डल आदिको क्रमपरिणाम- 
से प्राप्त करता है ) इसलिये कुण्डल आदि “अथ! हैं, बेसे पर्याय “अर्थ हैं । 


१६ 


श्र -+ प्रवचनसार -- [ भगवान श्रीकुन्दकुल्द-कहान 


यथा हि सुबर्ण पीततादीन्‌ गुणान्‌ कुण्डलादींश पर्यायानियर्ति तैरर्यमा्ण वा अर्थों द्रव्यस्था- 
नीयं, यथा च सुवर्णमाश्रयत्वेनेयतितेनाअ्रयभूतेनाय॑माणा वा अर्थाः पीततादयों गुणा), यथा च 
सुर्ण क्रमपरिणामेनेयर्ति तेन क्रमपरिणामेनायमाणा वा अर्था) कुण्डलादयः पर्यायाः | 
एयमन्यत्रापि | यथा चेतेषु सुवर्ण पीततादिगुणकुण्डलादिपय यिषु पीततादिगुणकुण्डलादिपर्बायाणां 
सुबर्णादप्रथरभावात्सुवर्णमेवात्मा तथा च तेषु द्रव्यगुणपर्यायेषु गुणपर्यायाणां द्रव्यादप्रथरभावा- 
दृद्रच्यमेवात्मा || ८७ ।| 


अधैवं मोहक्षपणोपायभूतजिनेश्वरोपदेशलाभेठपि पुरुषकारो5र्थक्रियाकारीति पौरुष॑ 
व्यापारयति-- 





और जेसे इन सुवर्ण, पीलापन इत्यादि गुण और कुण्डल इत्यादि पर्यायोमें 
( इन तीनोंमें ) पीलापन इत्यादि ग्रुणोंका और कुण्डल इत्यादि पर्यायोंका ) सुवर्णसे 
अपृथक्त्व होनेसे उनका ( पीलापन इत्यादि गुणोंका और कुण्डल इत्यादि पर्यायोंका ) 
सुवर्ण ही आत्मा है, उसीप्रकार उन द्रव्य गुण पर्यायोंमें गुण-पर्यायोंका द्रब्यसे 
अपृथक्त्व होनेसे उनका द्रव्य ही आत्मा है ( भ्रर्थात्‌ द्रव्य ही गुण और पर्यायोंका 
आत्मा-स्वरूप-सर्वस्व-सत्व है ) । 


भावार्थ:--८६ वीं गाथामें कहा है कि जिनमाम्त्रोंका सम्यक्‌ अभ्यास 
मोहक्षयका उपाय है | यहाँ संक्षेपमें यह बताया है कि उन जिनसझ्ास्त्रोंमें पदार्थोकी 
व्यवस्था किसप्रकार कही गई है। जिनेन्द्रदेवने कहा है कि--अ्र्थ, अर्थात्‌ द्रव्य, 
गुण, और पर्याय | इसके अतिरिक्त विश्वमें दूसरा कुछ नहीं है, और इन तीनोंमें 
गुण और पर्यायोंका आत्मा ( उसका सव्वस्व ) द्रव्य ही है। ऐसा होनेसे किसी 
द्रव्यके गुण और पर्याय अन्य द्रव्यके गुण. और पर्यायरूप किचित्‌ मात्र नहीं होते, 
समस्त द्रव्य अपने अपने गुण और पर्यायोंमें रहते है । ऐसी पदार्थोकी स्थिति मोहक्षयके 
निमित्तभूत पवित्र जिनशास्त्रोंमें कही है ॥। ८७ ॥ 


अब इसप्रकार मोहक्षयके उपायभूत जिनेश्वरके उपदेशकी प्राप्ति होनेपर 
भी प्रुरुषार्थ अर्थक्रियाकारी है, इसलिये पुरुषार्थ करता हैः-- 





है ई 
१. अथक्रियाकारी - प्रयोजनभूत क्रियाका ( सर्वदुःखपरिमोक्षका ) करनेबाला । 


जैन शाखमाला ] «- क्ञानतरव॒-प्रश्ञापन -- १२३ 
जो मोहरागदाम शिह्णदि उवलब्भ जोग्हसुवरदेस । 
मो सब्बदक्खमोक्ख पावदि अचिरेण कालेण ॥ ८८॥ 
यो मोहरागद्रषाझ्रिहन्ति उपलब्ध जेंनप्रपदेशम । 
मे सवदःखमोक्ष॑ प्राप्नोत्यचिरेण कालेन || ८८ ॥ 
हृह हि द्राधीयसि सदाजवंजवपये कथमप्यमुं समुपलम्यापि जेनेश्वर॑ं निशिततरवारिधारा- 
पथस्थानीयम्रपदेश य एवं मोहरागद्रेषाणामुपरि दृहतरं निषातयति स एवं निखिलदुःखपरिमोक्षं 
प्षिप्रमेवाप्नोति, नापरो व्यापारः करवालपाणिरिव | अत एवं सर्वारम्भेण मोहक्षपणाय पुरुषकारे 
निषीदामि ॥ ८८ ॥ | 
अथ स्वपरविवेकसिद्धरेव मोहक्षपणं मवतीति स्वपरविभागसिद्धये प्रथतते-- 








गाथा ८८ 
अन्वयार्थ:-[ यः ] जो [ जैन उपदेश ] जिनेन्द्रके उपदेशको [ उपलब्ध ] 
प्राप्त करके [ मोहरागद्षान्‌ ] मोह-राग-द्वेषको [ निहंति ] हनता है [सः ] वह 
[ अचिरेण कालेन ] अल्प कालमें [ सबेदःखमोक्ष॑ प्राप्नोति ] सर्व दुःखोंसे मुक्त हो 
जाता है। 
टीकाः--इस अतिदीघ, सदा उत्पातमय संसारमार्गमें किसी भी प्रकारसे 
जिनेन्द्रदेवके इस तीक्षण असिधारा समान उपदेशको प्राप्त करके भी जो मोह-राग- 
दवेंप पर अति दृढ़ता पूर्वक उसका प्रहार करता है वही हाथमें तलवार लिये हुए 
मनुष्यकी भाँति शीघ्र ही समस्त दुःखोंसे परिमुक्त होता है; अन्य ( कोई ) व्यापार 
( प्रयत्न; क्रिया ) समस्त दुःखोंसे परिमुक्त नहीं करता । ( जसे मनुष्यके हाथमें तीक्षण 
तलवार होने पर भी वह शज्रुग्रोपर भत्यन्त वेगसे उसका प्रहार करे तो ही वह 
शत्रु सम्बन्धी दुःखसे मुक्त होता है अ्रन्यथा नहीं, इसप्रकार इस ग्रनादि संसारमें 
महाभाग्यसे जिनेश्वर देवके उपदेशरूपी तीक्ष्ण तलवारको प्राप्त करके भी जो जीव 
मोह-राग-हेषरूपी शन्रुग्लोपर अश्रतिदृढ़ता पूर्वक उसका प्रहार करता है वही सर्वे 
दुःखोंसे मुक्त होता है ग्रन्यथा नहीं ) इसीलिये सम्पूर्ण प्रयत्न पूर्वक मोहका क्षय 
करनेके लिये मैं पुरुषार्थका श्राश्रय ग्रहण करता हूँ ॥ ८८ ॥ 


ग्रब, स्व-परके विवेककी ( भेदज्ञानकी ) सिद्धिसे ही मोहका क्षय हो सकता 
है, इसलिये स्व परके विभागकी सिद्धिके लिये प्रयत्न करते हैं:-- 


१२४ «० प्रवचनसार «- [ भगवान श्रौकुन्दकुन्द-कट्दाल 


णाणप्पगमप्पाएं पर च दव्वत्तणाहिसंबद्ध । 
जाणदि जदि णिच्छयदों जो सो मोहक्खयं कृणदि ॥८६॥ 
वानात्मकमास्मानं पं थे द्रत्यस्वेनामिसंबद्धम । 
जानाति यदि निश्रयतों यः से मोहक्षयं करोति ॥८९॥ 


य एवं स्वकीयेन चेतन्यात्मकेन द्वव्यत्वेनाभिसंबद्धमात्मानं परं च परकीयेन यथोचितेन 
द्रब्यत्वेनाभिसंबद्धमेव निश्यतः परिच्छिनचि, स एवं सम्यगवाप्तस्वपरविवेक! सकते मोर 
क्षपयति । अतः स्वपरविवेकाय प्रयतो5स्मि ॥ ८९ ॥ 


अथ सर्वथा स्वपरविवेकसिद्धिरागमतो विधातव्येत्यूपसंहरति--- 
तम्हा जिणमग्गादों गुणटि आदं पर वे दब्बेस । 


शा 


अभिगन्‍लदु णिम्मोह इच्छदि जदि अणणों अप्पा ॥६ ०॥ 


गाथा ८९ 
अलयार्थ:--[ यः ] जो [ निश्रयतः ] निशचयसे [ बज्ानात्मक॑ आत्मानं ] 
ज्ञानात्मक ऐसे अपनेको [ च ] और [ परं ] परको [ द्रव्यत्वेन अभिसंबद्धम ] निज निज 
द्रव्यत्वसे संबद्ध [ यदि जानाति ] जानता है [ सः ] वह [ मोह क्षयं करोति ] मोहका 
क्षय करता है । 


टीकाः--जों निश्हयसे अपनेको स्वकीय (अपने ) चतन्यात्मक द्रव्यत्वसे 
संबद्ध ( संयुक्त ) और परको परकीय ( दूसरेके ) यथोचित्‌ द्रव्यत्वसे संबद्ध ही 
जानता है, वही ( जीव ), जिसने कि सम्यकरूपसे स्व-परके विवेककों प्राप्त किया 
है, सम्पूर्ण मोहका क्षय करता है, इसलिये मैं स्व परके विवेकके लिये 
प्रयत्नशील हूं ॥| ८९ ॥ 


ग्रव, सब प्रकारसे स्वपरके विवेककी सिद्धि श्रागमसे करने योग्य है, इस- 
प्रकार उपसंहार करते हैं:--- 





१. यथोचित्‌ - यथायोग्य-चेतन या अचेतन ( पुदगलादि द्रव्य पर-अचेतन द्रव्यत्थसे और अन्य 
आत्मा पर-चेतन द्रव्यत्वसे संबद्ध हैं ) 


जैन शाखत्रमाला ] «“- झानतक्त्व-प्रक्पन --- १२५ 


तस्माज्जिनमागांदगुणंरात्मान पर च द्रव्येषु । 
अभिगव्छतु निर्मेहिमिच्छति यद्यात्मन आत्मा || ९० ॥ 


इृह खल्वागमनिगदितेष्वनन्तेष गुणेष केथिद्गुणेरन्ययोगज्यवच्छेदकतयासाधारणताम्ु॒पादाय 
विशेषणताप्नपमतैरनन्तायां द्रव्यसंतती स्वपरविवेकपुपगच्छन्तु मोहप्रहाणप्रतणबुद्धयों लब्धवर्णाः । 
तथाहि-यदिदं सदकारणतया स््॒तः सिद्धमन्तर्बहिुंखप्रकाशशालितया स्तरपरपरिच्छेदक मदीय॑ 
मम नाम चेतन्यमहमनेन तेन समानजातीयमसमानजातीयं वा द्रव्यमन्यद्पह्याय ममात्मन्येव 
बतमानेनात्मीयमात्मानं सकलत्रिकालकलितभौव्य॑ द्रव्य॑ जानामि । एवं प्रथक्त्ववृत्तस्वलक्षणै- 





गाथा ९.० 


अन्याथ्थ:--[ तस्मात्‌ ] इसलिये ( स्व परके विवेकसे मोहका क्षय हो सकते 
योग्य होनेसे ) [ यदि ] यदि [ आत्मा ] आत्मा [ आत्मनः ] अपनी [ निर्मोहं ] 
निर्मोहता [ इच्छति ] चाहता है तो [ ज्िनमार्गात्‌ ] जिनमार्गसे [ गुणे। ] गुणोंके द्वारा 
[ द्रन्येषु | द्रव्योंमें [ आत्मानं परं च] स्व और परको [ अभिगच्छतु ] जानो 
( जिनागमके द्वारा विशेष गृणोंसे यह विवेक करो कि--अ्ननन्त द्र॒व्योंमेंसे यह स्व 
ओर यह पर है ) | 

टीका+-- मोहका क्षय करनेके प्रति 'प्रवण बुद्धिवाले बुधजन इस जगतमें 
ग्रागममें कथित अनन्तगुणोंमेंसे किन्‍्हीं ग्रुणोंके ह्वारा--जो गुण अन्यके साथ योग 
रहित होनेसे अ्रसाधारणता धारण करके विशेषत्वको प्राप्त हुए हैं उनके द्वारा-- 
ग्रनन्त द्रव्य परम्परामें स्व-परके विवेकको प्राप्त करो। ( मोहका क्षय करनेके 
इच्छुक पंडितजन आरागम कथित अनन्त गुणोंमेंसे असाधारण और भिन्नलक्षणभुत 
गुणोंके द्वारा अनन्त द्रव्य परम्परामें यह स्वद्रव्य हैं और यह परद्रव्य हैं ऐसा विवेक 
करो ), जो कि इसप्रकार हैः-- 

सत्‌ और अकारण होनेसे स्वतःसिद्ध, अन्तर्मुख् और बहिमृ्‌ख 
प्रकाशवाला होनेसे स्व-परका ज्ञायक--ऐसा जो यह मेरे साथ संबन्धवाला मेरा 


१. प्रबण - ढलती हुई; अभिमुग्ब; रत। २. कितने ही गुण अन्य द्रव्योंके साथ सम्बन्ध रहित होनेसे 
अर्थात्‌ अन्य द्रव्योम न होनेसे असाधारण हैं, और इसलिये बिशेषशभूत-भिन्न लक्षणभूत है; उसके द्वारा 
द्रव्योंकी भिन्नता निश्चि की जा सकती है। ३. सत्‌ 5 अस्तित्वाला; सत्रूप; सत्तावाला। ४ 
अकारण - जिसका कोई कारण न होय ऐसा अहेतुक, (चैतन्य सत्‌ और अद्देतुक होनेसे स्वयंसे ही सिद्ध है ।) 


१२६ -- प्रवयचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुन्द-कट्ट/न 


द्रंब्यमन्यदपहाय तस्मिन्नेव च वर्तमानै! सकलब्रिकालकलितभौब्यं॑ द्रव्यमाकाशं धर्ममधमम काले 
पुद्रलपात्मान्तरं च निश्चिनोमि | ततो नाहमाकाश ने धर्मों नाधर्मों न च कालो न पूद्लो 
नात्मान्तरं च भवामि, यतो5मीष्वेकापबरकंप्रवोधितानेकदीपप्रकाशेष्विव संभूयावस्थितेष्वपि 
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चेतन्य है उसके द्वारा-जो ( चेतन्‍्य ) समानजातीय अथवा असमानजातीय अ्रन्य 
दृव्यको छोड़कर मेरे आात्मामें ही वर्तता है, उसके द्वारा मैं अपने आ्रात्माकी सकल 
"त्रिकालमें ध्रुवत्वका धारक दृव्य जानता हूँ । इसप्रकार प्रथक्रूपसे वर्तमान स्वलक्षणों- 
के द्रारा-जो अन्य दृब्यकों छोड़कर उसी दृव्यमें वतंते हैं उनके द्वारा-श्राकाश, 
धर्म, अधर्म, काल, पुद्गल और श्रन्य आत्माको सकल त्रिकालमें ध्रुवत्व धारक 
दृव्यके रूपमें निश्चित करता हूँ ( जैसे चेतन्य लक्षणके द्वारा आ्रात्माकों श्रुव दृव्यके 
रूपमे जाना, उसीप्रकार अ्रवगाहहेतुत्व, गतिहेतुत्व इत्यादि लक्षणोंसे-- जो कि स्व- 
लक्ष्यभूत दृव्यके अतिरिक्त श्रन्य दृव्योंमं नहीं पाये जाते उनके द्वारा-आकाश, 
धर्मास्तिकाय इत्यादिको भिन्न २ ध्रुव दृव्योंके रूपमें जानता हें ) इसलिये मैं आकाश 
नहीं हूँ, धर्म नहीं हूँ, अधर्म नहीं हूँ, काल नहीं हेँ, पुद्गल नहीं हें और प्रात्मान्तर 
नहीं हँ; क्योंकि--- 

मकानके एक कमरेमें जलाये गये अनेक दीपकोंके प्रकाशोंकी भाँति यह 
दृब्य इकट्ठ होकर रहते हुए भी मेरा चेतन्य निजस्वरूपसे ग्रच्युत ही रहता हुआ्ा 
मु्भे पृथक्‌ बताता है । 


इसप्रकार जिसने स्व-परका विवेक निश्चितत किया है ऐसे आ्रात्माके विकार- 
कारी मोहांकुरका प्रादुर्भाव नहीं होता । 


(३ 
भावार्थ:--स्व-परके विवेकसे मोहका नाश किया जा सकता है। वह 





१. सकलत्रिकाल - आत्मा कोई कालको बाकी रखे बिना संपूर्ण तीनों काल भुव रहता ऐसा द्रव्य 
है। २. जेसे किसी एक कमरेमें अनेक दीपक जलाये जायें तो स्थृूलदृष्टिसे देखने पर उनका प्रकाश एक 
दूसरेमें मिला हुआ मालम होता है, किन्तु सूक्ष्मटपष्टिसे विचारपूर्वक देखने पर वे सब प्रकाश भिन्न २ ही हैं; 
क्योंकि उनमेंसे एक दीपक बुक जाने पर उसी दीपकका प्रकाश नष्ट होता है; अन्य दीपकोंके प्रकाश नष्ट नहीं 
होते; इसीप्रकार जीवादिक अनेक द्रव्य एक ही त्षेत्रमे रहते हैं फिर भी सूक्ष्म दृष्टिसे देखने पर वे सब भिन्न 
भिन्न ही हैं, एकमेक नहीं होते । 


बेन शाखमाला | «- झ्ञानतस्व-प्रज्ञापन -- १२७ 


मश्य तन्‍्य॑ स्वृरूपादब्रच्युतमेव वां पृथगवशमयति । एवमस्य निधितस्दपरविवेकस्थात्मनो न 
खलु विकारकारिणो मोहांडकुरस्य प्रादुर्भूतिः स्थात्‌ ॥ ९० ॥ 


अथ ज़िनोदिताथ श्रद्धानमन्तरेण धर्मलामो न भवतीति प्रतकेयति--- 


मत्तासंबद्ध दे मविसेसे जो हि ऐव सामणणे । 

मद हदि ण सो समणो तत्तों धम्मो ण मंभवदि ॥६१॥ 
सत्तासंबद्धानेतान संविशेषान यो हि ने श्रामण्ये ! 
श्रदधाति न से श्रमणः ततो धर्मों ने संभवति ॥ ६१ ॥ 


यो हि नामैतानि सादश्यास्तित्वेन सामान्यमनुव्जन्त्यपि स्वरूपास्तित्वेना शिश्टविशेषाणि 
द्रव्याणि स्वरपरावच्छेदेनापरिच्छिन्द्रश्रदघानो वा एचमेव श्रामण्येनात्मानं दमयति स खलु न 


स्वपरका विवेक, जिनागमके द्वारा स्व-परके लक्षणोंको यथार्थशया जानकर किया 
जा सकता है || ६० ॥ 


अरब, न्‍्यायपू्वंक यह विचार करते हैं कि--जिनेन्द्रोक्त श्रथोंके श्रद्धान बिना 
ब्र्म लाभ ( जुद्घधात्मगअनुभवरूप धर्मप्राप्ति ) नहीं होता:-- 


गाथा १ रै 


अम्वयार्थ:--[ यः हि ] जो [ श्रामण्ये ] श्रमणावस्थामें [ एतान मत्तासंबद्धान्‌ 
सविशेषान्‌ ] इन सत्ता संयुक्त सविशेष पदार्थोकी [ न एवं श्रद्धाति ] श्रद्धा नहीं 
करता [ सः ] वह [ श्रमणः न ] श्रमण नहीं है; [ ततः धर्म: न संभवति ] उससे 
धर्मका उख्बव नहीं होता ( उस श्रमणाभासके धर्म नहीं होता । ) 


टीकाः--जो ( जीव ) इन द्रव्योंको-जों कि सादृश्य अस्तित्वके द्वारा 
समानताकों धारण करते हुए स्वरूप-अस्तित्वके द्वारा विशेषयुक्त हैं उन्हें स्व-परके 
भेदपूवक न जानता हुआ और श्रद्धा न करता हुआ यों ही ( ज्ञानश्रद्धाके बिना ) 


१. अस्तित्ववाले | २. सबिशेष - विशेषसहित; भेदवाले; भिन्न भिन्न । ३. अस्तित्व दो प्रकारका है- 
साहश्यअस्तित्व और स्वरूपअस्तित्व | सादृश्यअस्तित्वकी अपेक्षासे सं द्रव्योंमे समानता है, और स्वरूप 
अस्तित्वकी अपेक्षासे समस्त द्रव्योंमें विशेषता है । 


१२८ -- प्रवचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुन्द -कह्दान 
नाम श्रमणः । यतस्ततो5परिच्छिन्नरेणुकनक्कणिकाविशेषादूधू लिधावकात्कनकलाभ इहव 
निरुपरागात्मतत्वोपलम्भलक्षणो धर्मोपलम्भो न संभूतिमनुभवति ।॥ ९१ ॥ 


अथ “उवसंपयामि सम्मं जचो णिव्वाणसंपत्ती' इति प्रतिज्ञाय 'चारिचं खलु धम्मो धम्मो जो 
सो समो ति णिदिट्रो' इति साम्यस्य धमत्वं निश्चित्य 'परिणमदि जेण दव्बं तकालं तम्मय चि 





मात्र श्रमणतासे ( द्रव्य मुनित्वसे ) आत्माका दमन करता है वह वास्तवमें श्रमण नहीं 
है । इसलिये जंसे जिसे रेती और स्वर्णकणोंका अन्तर ज्ञात नहीं है, उसे धूलके 
धोनेसे-- उसमेंसे स्वर्ण लाभ नहीं होता, इसीप्रकार उसमेंसे ( श्रमणाभासमेंसे ) 
निरुपराग ( निविकार ) श्रात्मतत्वकी उपलब्धि ( प्राप्ति ) लक्षणवाले धर्मलाभका 
उद्भव नहीं होता । 


भावाथेः--जो जीव द्रव्यमुनित्वका पालन करता हुआ भी स्वपरके भेद सहित 
पदार्थोकी श्रद्धा नहीं करता, वह निःचय-सम्यक्त्व पूवंक परमसामायिक संयमरूप 
मुनित्वके अभावके कारण मुनि नहीं है; इसलिये जंसे जिसे रेती और स्वर्णकणका 
विवेक नहीं है, ऐसे धूलको धोनेवालेको चाहे जितना परिश्रम करने पर भी स्वर्णकी 
प्राप्ति नहीं होती, इसीप्रकार जिसे स्व और परका विवेक नहीं है ऐसे उस दृव्यमुनिको 
चाहे जितनी दुृव्यमुनित्वकी क्रियाझ्लोंका कप्ट उठानेपर भी धर्मकी प्राप्ति 
नहीं होती ॥ ६१ ॥ 


“उवसंपयामि सम्म॑ जत्तो "णिव्वाणसंपत्ती' इसप्रकार ( पाँचवीं गाथामें ) 
प्रतिज्ञा करके चारित्त खलु धम्मों धम्मो जों सो समो त्ति णिह्दिट्ो' इसप्रकार 
( ७वीं गाथामें ) साम्यका धर्मत्व ( साम्य ही धर्म है ) निश्चित करके 'परिणमदि 
जेण दव्वं तक्‍्काल॑ तम्मय त्ति पण्णत्त, तम्हा धम्मपरिणदों आदा धम्मो *मुणेयव्यो 
इसप्रकार ( ८ वीं गाथामें ) जो आत्माका धर्मत्व कहना प्रारम्भ किया और जिसकी 
सिद्धिके लिये 'धम्मेण परिणदप्पा अ्रष्पा जदि सुद्धसंप्रोगजुदो, पावदि “णिव्वाणसुह 





१. अर्थ-मैं साम्यको प्राप्त करता हूँ, जिससे निर्वासकी प्राप्ति होती है। २. अर्थ--चारित्र वास्तवमें 
धर्म है, जो धर्म है वह साम्य है, ऐसा (शाख्रोंमें कहा है )। ३. अर्थ-द्रव्य जिसकालमें जिसभावरूप परिण- 
मित होता है उस कालमें उस-मय है ऐसा ( जिनेंद्रदेवने ) कहा है; इसलिये धर्मपरिणत आत्माको धर्म 


जानना चाहिये। ४. अथ-धर्मपरिणत-स्वरूपवाला आत्मा यदि शुद्ध उपयोगमे युक्त द्वो तो मोत्तसग्बको 
पाता है। 


मैन शालमाला]... «- जञानतश्व-प्रज्ञापन -- १२६ 


पण्णसं तम्हा धम्भपरिणदों आदा धम्मों मुणेयव्वों' इति यदात्मनों धर्मत्वमासश्रयितुम्प- 
क्रान्तं, यत्प्रसिद्धये व 'धम्मेण परिणदष्पा अप्पा मदि सुद्धसंपओगजुदो पावदि णिव्वाणसुद्ं/ इति 
निर्वाणसुखसाधनशुद्धो पयो गी 5घिकतुमारब्घः, शभाशभोपयोगौ च विरोधिनी नि्व॑स्तौ, शुद्धो- 
पयोगरवरूप चोपवर्णित, तत्मसादजी चात्मनों ज्वानानन्दोौ सहजी सम्रु्योतयता संवेदन स्वरूप॑ 
छुखस्वरूप च अ्पश्ितम्‌ । तदधुना कर्थ कथमपि शुद्धोपयोगप्रसादेन प्रसाध्य परमनि 
स्पृद्मात्मतृप्तां पारमेश्वरीप्रवृत्तिमस्युपगतः कृतकृत्यतामबाप्प नितान्तमनाकुलो भूृत्या प्रली- 
नभेदवासनोन्मेषः स्वयं साक्षाद्वम एवास्मीत्यवतिष्ठने-- 
जो णशिह्दमोहदिट्री आगमकुमलो विरागचरियम्हि। 
अब्भट्रिदों महप्पा धम्मो त्ति विसेमिदों समणो ॥ ६२ ॥ 
यो निह्तमीहदशिरागमकुशली विरागचरिते । 

अभ्यूत्यितों महात्मा घम्म इति विशेषितः श्रमणः !। ९२ || 
इसप्रकार ( ११ वीं गाथामें ) निर्वाण-सुखके साधनभूत शुद्धोपपोगका अ्रधिकार 
प्रारम्भ किया, विरोधी शुभाशुभ उपयोगको नष्ट किया ( हेय बताया ), शुद्धोपयोगका 
स्वरूप वर्णन किया, शुद्धोपयोगके प्रसादसे उत्पन्न होनेवाले आत्माके सहज ज्ञान और 
ग्रानन्दको समभाते हुये ज्ञानके स्वरूपका और सुखके स्वरूपका विस्तार किया, उसे 
( आत्माके धमंत्वको ) अब चाहे जेसे ही शुद्धोपयोगके प्रसादसे सिद्ध करके, परम 
निस्पृह आत्मतृप्त पारमेश्वरी प्रवृत्तिको प्राप्त होते हुये, क्तकृत्यताको प्राप्त करके 
अत्यन्त अ्रनाकुल होकर जिनके भेदवासना ( विकल्पपरिणाम )की प्रगटताका प्रलय 
हुआ है, ऐसे होते हुये ( आचाय भगवान ) मैं स्वयं साक्षात्‌ धर्म ही हूँ इसप्रकार 

रहते हैं, ( ऐसे भावमें निश्चल-स्थिर होते हैं ) :-- 
गाथा ९२ 


अन्वयार्थ:--[ यः आगमकुशल! ] जो आगममें कुशल हैं, [ निहतमोहदृष्टिः ] 
जिसकी मोहदृष्टि हत हो गई है, और [ बविरागचरितेअभ्यृत्थित! ] जो वीतराग 
चारित्रमें आरूढ़ है, [ महात्मा श्रमणः ] उस महात्मा श्रमणको [ धर्म: इति विशेषितः ] 
( शास्त्रमें ) धर्म' कहा है। 


१. परकी स्परह्यसे रहित ओर आत्मा ही तठृप्त, निश्चयरत्नत्रयरमें लीनतारूप प्रवृत्ति | 
१९७ 


ध्थ 


् पलक 
न कु 

हि ज्ञयतत््व-प्रज्ञापन 
श्ञ 


+ रे 
अथ ज्ञेयतस्वप्रज्ञापनं, तत्र पदा्थस्प सम्यर्द्रव्यगुणपर्यायस्वरूपप्लुपवर्णयति-- 


अत्यो खलु दव्वमओ दव्वाणि गृुणप्गगाणि भणिदाणि। 
तेहि पुणो पज्जाया पज्जयमूढा हि परसमया ॥ ६३ ॥ 
अर्थ: खलु द्रव्यमयों द्रव्याणि गुणात्मकानि मणितानि । 
तेस्तु पुनः पर्यायाः पर्ययमृदा हि परसमयाः |। ६३ !। 








है 0-5 


पत्तयतत्व-प्रज्ञापन 
अरब ज्ञेयतत््वका प्रज्ञापन करते हैं, अर्थात्‌ न्नेयतत््व बतलाते हैं। उसमें 
( प्रथम ) पदार्थका सम्यक्‌ (यथार्थ) द्रव्यगुणपर्यायस्वरूप वर्णन करते हैं:-- 


गाथा ९३ 
अन्वयाथः--[ अर्थः खलु ] पदार्थ [ द्रव्यमयः ] द्रव्यस्वरूप है; [ द्रष्याणि ] 
द्रव्य [ गुणात्मकानि ] गुणात्मक [ भ्रणितानि ] कहे गये हैं; [ तैः तु पुनः ] और 
द्रव्य तथा गुणोंसे [ पर्यायाः ] पर्यायें होती हैं। [ पर्ययमृढ़ाः ह्वि ] पर्यायमूढ़ जीव 
[ परसमया! ] परसमय ( मिथ्यादृष्टि ) हैं । 


लेन शास्त्रमात्ञा ] “- जेयतस्व-प्रशापन -- १३३ 


है फिल यः कथन परिच्छियमानः पदार्थ: स सब एवं विस्तारायतसामान्यसप्तुदायात्मना 
ट्रब्येणामिनिशवचत्वादृद्वव्यमयः । द्रब्याणि तु पुनरेकाभयबिस्तारविशेषात्मकंगुंणेरमिनिवत्तत्वा- 
दूगुणात्मफानि । पर्यायास्‍्तु पुनरायतबिशेषात्मका उक्तलक्षणद्रंब्यैरपि गुणैरप्यभिनिरत्तस्वा- 
दृष्यास्मका अपि गुणात्मका अपि | तत्रानेकद्रव्यात्मक्रेक्यप्रतिपतिनिषन्धनो द्रव्यपर्यायः | स 
दविविध!, समानज्ञातीयोज्समानजातीयश्व । तत्र समानजातीयों नाम यथा अनेकपुद्दलात्मको 
इचणुकस्रयणुक इत्यादि, असमानजातोयों नाम यथा जीवपुद्टलात्मको देवो मनुष्य हत्यादि । 


टीका;-- इस विश्वमें जो कोई जाननेमें ग्रानेवाला पदार्थ है वह समस्त ही 
"विस्तारसामान्यसमुदायात्मक और आयतसामान्यसमुदायात्मक द्रव्यसे रचित होनेसे 
द्रव्यममय ( द्रव्यस्वरूप ) है। और द्रव्य एक जिनका आश्रय है ऐसे विस्तारविशेष- 
स्वरूप गुणोंसे रचित ( गुणोंसे बने हुवे ) होनेसे गुणात्मक है । 

और पर्याय-जों कि आयतविशेषस्वरूप हैं वे--जिनके लक्षण ( ऊपर ) 
कहे गये हैं ऐसे द्रव्योंसे तथा गुणोंसे रचित होनेसे द्रव्यात्मक भी हैं गुणात्मक भी हैं । 
उसमें, अनेक द्रव्यात्मक एकताकी प्रतिपत्तिकी कारणभूत द्रव्यपर्याय है। वह दो 
प्रकार है । ( १ ) समानजातीय और ( २ ) भ्रसमानजातीय । उसमें ( १) समान- 
जातीय वह है,-जंसे कि अनेक पुद्गलात्मक "द्विश्रणुक त्रिग्॒णुक इत्यादि; ( २ ) 
असमानजातीय वह है, जसे कि जीव पुद्गलात्मक देव, मनुष्य इत्यादि | गुण द्वारा 
आयतकी श्रनेकताकी प्रतिपत्तिकी कारणभूत गुणपर्याय है। वह भी दो प्रकार है। 
( १) स्वभावपर्याय, और (२) विभावपर्याय | उसमें, समस्त द्रब्योंके श्रपने 





१. विस्तार सामान्य समुदाय विस्तारसामान्यरूप समुदाय । विस्तारका अर्थ है चौड़ाई । द्रव्यकी 
चौड़ाईकी अपेक्षाके ( एकसाथ रहनेवाले, सहभावी ) भेदोंकों ( विस्तारविशेषोंकों ) गुण कह्दा जाता है; जेसे 
शान; दर्शन, चारित्र इत्यादि जीवद्रव्यके विस्तारविशेष अर्थात्‌ गुण हैं। उन विस्तारविशेषोंर्म रहनेधाले 
विशेषत्वकों गोण करें तो इन सबमें एक आत्मस्वरूप सामान्यत्व भासित होता है। यह विस्तारसामान्य 
( अथवा विस्तारसामान्यसमुदाय ) वह द्रव्य है। २. आयतसामान्यसमुदाय -- आयतसामान्यरूप समुदाय | 
आयतका अर्थ है लम्बाई अर्थात्‌ कालापेज्षितप्रबाह | द्रव्यक्रे लम्बाईकी अपेक्षाके ( एकके बाद एक 
प्रवतमान, क्रमभाबी, कालापेक्षित ) भेदोंको ( आयत विशेषोंको ) प्यौय कद्दा जाता है। उन क्रमभावी 
पयोयोंमे प्रवतेमान विशेषत्वको गौण करें तो एक द्रव्यत्वरूप सामान्यत्व ही भासित द्वोता है। यह 
आयतसामान्य( अथवा आयतसामान्य समुदाय ) वह द्रव्य है। ३. अनन्तगुणोंका भाश्रय एक द्रव्य है। 
४. प्रतिपत्ति + श्राप्ति; श्ञान; स्वीकार । ४. द्विअणुक -- दो अणुओंसे बना हुआ स्कंध । 


१३४ -- प्रवचनसार -- | भगवान श्री कुन्दकुन्द-फह्ठान 


गुणदा रेणायतानेक्यप्रतिषचिननिवन्धनों गुणपर्यायः | सो5पि द्विविधः स्वभावपर्यायों विभावपर्या- 
यथ । तत्र स्वभावषय्यायों नाम समस्तद्रव्याणामात्मीयात्मीयागुरुलधुगुणद्वारेण प्रतिसमयसप्रु- 
दीयमानपट स्थानपतितबृद्धिहानिनानात्वानुभूतिः, विभावपर्यायों नाम रूपादौनां ज्ञानादीनां वा 
स्वपरप्रत्ययवत मानपूर्वोच रावस्थावतीर्गतारतम्यो पद शितस्वभावविशेषानेकत्वा पत्ति: । अथेदं दृश- 
न्तेन द्रहदयति--यथैव हि सब एवं पटो उवस्थायिना विस्तारसामान्यसमुदायेनामिधाववा55यत- 
सामान्यसमुदायेन चामिनिपत्यमानस्तन्मय एवं, तथैव दि सर्व एवं पदार्थों उवस्थायिना विस्तार- 
सामान्यसपुदायेनाभिधावता 5 5यतसामान्यसमुदायेन च द्रव्यनाम्नाभिनिद॑त्त्य मानो द्रव्यमय एवं 
यथव च पटेउवस्थायी विस्तारसामान्यसम्मुदायों 5मिधावज्नायतसामान्यसमुदायों वा गुणेरमि- 





ग्रपने अगुरुलघुगुण द्वारा प्रतिसमय प्रगट होनेवाली षट्स्थानपतित हानिवद्धिरूप 
अनेकत्वकी अनुभूति स्वभावपर्याय है; ( २) रूपादिके या ज्लानादिके स्व परके 
"कारण प्रवतंमान पूर्वोत्तर अवस्थामें होनेवाले तारतम्यके कारण देखनेमें आानेवाले 
स्वभाव विशेषरूप अनेकत्वकी आपत्ति विभावपर्याय है | 


अब यह ( पूर्वोक्त ) कथन दुष्टान्तसे दृढ़ करते हैं:--- 


जेसे सम्पूर्ण पट, अवस्थायी ( स्थिर ) विस्ता रसामान्यसमुदायसे और दौड़ते 
( बहते, प्रवाहरूप ) हुये आयतसामान्यसमुदायसे रचित होता हुआ-तन्मय ही है, 
इसीप्रकार सम्पूर्ण पदार्थ द्रव्य नामक अवस्थायी विस्तारसामान्यसमृदायसे और दौड़ते 
हुये आयतसामान्यसमुदायसे रचित होता हुआ द्रव्यमय ही है। और जसे पटमें, 
अवस्थायी विस्तारसामान्यसमुदाय या दौड़ते हुये आयतसामान्यसमुदाय गुणोंसे रचित 
होता हुआ गुणोंसे प्रथक्‌ अप्राप्त होनेसे गुणात्मक ही है, उसीप्रकार पदार्थोमें 
अवस्थायी विस्तारसामान्यसमुदाय या दौड़ता हुआ आयतसामान्यसमृदाय-जिसका 
नाम (द्रव्य है वह- ग्रणोंस रचित होता हुआ गुणोंसे पृथक श्रप्राप्त होनेसे ग्रुणात्मक 
ही है। और जंसे अनेक पटात्मक ( एक्से अ्रधिक वस्त्रोंसे निमित ) द्विपटिक, 
तिपटिक समानजातीय द्रव्यपर्याय है, उसीप्रकार अनेक पुद्गलात्मक द्वि-अणुक, 





१. स्व उपादान ओर पर निमित्त है। २. आपत्ति--आपतित, आपड़ना | ३, पट - वस्त्र । ४, द्विपटिक- 
> दो थानोंको जोड़कर ( सींकर ) बनाया गया एक बच्न [ यदि दोनों थान एक ही जातिके हों तो समान- 
जातीय द्रव्यपयोय कहलाता है, और यदि दो थान भिन्न जातिके हों ( जैंसे एक रेशमी और दूसरा सूती ) 
तो असमानजातीय द्रव्यपर्याय कहलाता है। ] 


जैन शाल्षमाला ] +-ज्ञेयतक्त्व-प्रश्ञापन-- १३५ 


निवत्यमानों गुणेम्यः पए्थगनुपलम्भावृगुणात्मक एवं, तथेव च पदार्थेष्ववस्थायी विस्तारसामान्य- 
समुदायों 5मिधावज्नायतसामान्यसमुदायों था द्रव्यनामा गुणेरभिनिवेत्य॑मानों गुरोम्यः प्रथगनु- 
पलस्भाद्गुणात्मक एवं । यथेव चानेकपटात्मको द्विपटिका त्रिपटिकेति समानजातीयो द्रव्यपर्यायः, 
तथेव चानेकपुद्टलात्मको दथणुकरूतयणुक इति समानजातीयो द्वव्यपर्यायः | यथेव चानेककौ- 
शेयककार्पासमयपटात्मको द्विपटिकात्रिपटिकेत्यसमानजातीयों द्रव्यपर्यायः, तथेव चानेकजीव- 
पुदलात्मको देवों मनुष्य हत्यसमानजातीयो द्रव्यपर्यायः | यथथव च क्चित्पटे स्थूलात्मीयामुरु- 
लघुगुणद्वारेण कालक्रमप्रवृतेन नानाविधेन परिणमनाश्नात्वप्रतिपतिगुंणात्मकः स्वभावपर्यायः, 
तथेव च समस्तेष्वपि द्रव्येषु व्रक्ष्मात्मीयात्मीयागुरुलूघुगुणद्वारेण प्रतिसमयसझ्ुदीयमानपद- 
स्थानपतितबृद्धिदानिनानात्वानुभूतिः गुणात्मकः स्वमावपर्यायः । यथैव्र च पटे रूपादोनां 
स्वपरप्रत्ययप्रवर्त मानपूर्वोचरावस्थावती णैतारतम्यो पद शितस्व॒भावविशेषानेकत्वाप चिगुं णात्मकी वि- 


त्रिग्रणक ऐसी समानजातीय द्रव्यपर्याय है; और जंसे अनेक रेशमी और सूती पटोंके 
बने हुए द्विपटिक, त्रिपटिक ऐसी अझ्समानजातीय द्रव्यपर्याय है, उसीप्रकार अनेक जीव 
पुद्गलात्मक देव, मनुप्य ऐसी असमानजातीय द्रव्यपर्याय है। और जसे कभी पटमें 
अपने स्थूल अगुरुलधुगुणद्वारा कालक्रमसे प्रवरतंमान अनेक प्रकाररूपसे परिणमित 
होनेके कारण अनेकत्वकी प्रतिपत्ति ग्रुणात्मक स्वभावपर्याय है, उसीप्रकार समस्त 
दुव्योंमें अपने अपने सूक्ष्म अगुरुलघुगुण द्वारा प्रतिसमय प्रगट होनेवाली षट्स्थानपतित 
हानिवृद्धिरूुप अनेकत्वकी ग्रनुभूति ग्रुणात्मक स्वभावपर्याय है; और जंसे पटमें, 
रूपादिकके स्व-परके कारण प्रवतंमान पूर्वोत्तर श्रवस्थामें होनेवाले तारतम्यके कारण 
देखनेमें श्रानेवाले स्वभावविशेषरूप अनेकत्वकी आपत्ति ग्रुणात्मक विभावपर्याय है, 
उसीप्रकार समस्त दृब्योंमें, रूपादिके या ज्ञानादिके स्व-परके कारण प्रवरतंमान पूर्वोत्तर 
ग्रवस्थामें होनेवाले तारतम्यके कारण देखनेमें आरनेवाले स्वभावविशेषरूप अनेकत्वकी 
आपत्तिगुणात्मक विभाव-पर्याय है । 


वास्तवमें यह, सर्व पदार्थोके दृव्यग्रुणपर्यायस्वभावकी प्रकाशक पारमेछ्वरी 
व्यवस्था भली-उत्तम-पूर्ण-योग्य है, दूसरी कोई नहीं; क्योंकि बहुतसे ( जीव ) 
पर्यायमात्रका ही अ्रवलम्बन करके, तत्त्वकी अप्रतिपत्ति जिसका लक्षण है ऐसे मोहको 
प्राप्त होते हुये परसमय होते हैं । 





१. परमेश्वरकी कद्दी हुई । 


१३६ «- श्रबचमसार -- भगवान भौकुम्दकुन्द-कट्दान 


भावपयायः; तथैव चे समस्तेष्वपि द्रव्येष रूपादीनां ज्ञानादीनां वा स्वपरप्रत्ययप्रयत मानपूर्वोचरा- 
बस्थावती्णतारतम्योपदर्शितस्वभावविशेषानेरत्वापत्तिगु णात्मको विभावपर्यायः | इयं हि सब 
पदार्थानां द्रब्यगुणपर्यायस्वभावश्रकाशिका पारमेश्वरी व्यवस्था साधीयसी, न पुनरितरा । यतों 
हि बहवो 5वि पर्यायमात्रमेवावलम्ब्य तस्वाप्रतिपत्तिलक्षणं मोहमुपगच्छस्तः परसमया भवन्ति |९ ३॥| 


अथानुपज्जिकीमिमामेव स्वसमयपरसमयव्यवस्थां प्रतिष्ठाप्योपसंदर ति-- 
जो पज्जयेसु णिरदा जीवा परममयिग त्ति णिदिट्ठा । 
आदमहावम्मि ठिदा ते सगसमया मणेदव्वा ॥ ६४ ॥ 


मे प्थायिष निरता जीवा। परसमयिकरा हति निर्देष्टाः | 
आत्मस्वभाषे स्थितासते स्वकसमया ज्ञातव्या! || 0४ |! 





भावाथे;-- पदार्थ दुव्यस्वरूप है । द॒व्य ग्रतन्तगुणमय है । दृव्यों और गणोंसे 
पर्यायें होती हैं। पर्यायोंके दो प्रकार हैं:--१-दृव्यपर्याय, २-गरुणपर्याय । इनमें से 
दृव्यपर्यायके दो भेद हैं:--१-समानजातीय, ज॑से द्विश्रणुक, त्रिश्रणूक इत्यादि स्कन्ध; 
२-असमानजातीय,-जसे मनुप्य देव इत्यादि । गुणपर्यायके भी दो भेद हैं:--- १-स्वभाव- 
पर्याय,-जैसे सिद्धपर्याय; २-विभावपर्याय,-जेसे मतिज्ञान । 


ऐसा जिनेन्द्‌ भगवानकी वाणीसे कथित सर्वपदार्थोका दब्य-ग्रण-पर्यायस्वरूप 
ही यथार्थ है | जो जीव दृव्य-गुणको न जानते हुये मात्र पर्यायकों ही आलम्बन लेते 
हैं वे निज स्वभावकोी न जानते हुये पर समय हैं || ६३ ॥। 


अब आनुषंगिक ऐसी यह ही स्वसमय-परसमयकी व्यवस्था ( भेद ) निव्नित 
करके ( उसका ) उपसंहार करते हैं:--- 


गाथा १४ 
अखयाथः-[ ये जीवाः ] जो जीव [ पययिषु निरताः ] पर्यायोंमें लीन हैं 


[ परसप्रयिकाः इति निर्दिष्टाः ] उन्हें पर-समय कहा गया है [ आत्मस्वभावे स्थिताः ] जो 
जीव आत्मस्वभावमें स्थित हैं [ ते ] वे [ स्वकृपमया: ज्ञातव्या! ] स्व-समय जानने । 





१. आनुषंगिक 5 पूर्व गाथाके कथनके साथ संबन्धवाली । 


जेन शाख्रमाला ] -- ज्ेयतश्व-प्रश्ञापन -- १३७ 


ये खलु जीवपुद्वलात्मकमसमानजातीयद्रव्यपर्यायं सकलाबिद्यानामेकमूलम॒पगता यथो- 
दितात्मस्वभावसंभावनक्लीवास्तस्मिन्न वाशक्तिमुपत्रजन्ति, ते. खलूच्छलितनिरगंलेकान्तदृश्टयो 
मनुष्य एवाहमेष ममेवेतन्मनुष्यशरीरमित्यहड्लारममकाराम्यां विशप्रलम्यमाना अविचलितचेतना- 
विलासमात्रादात्मव्यवद्वारात्‌. श्रच्युत्य. क्रोडीकृतसमस्तक्रियाकुटम्बक॑ मनुष्यव्यवहारमाश्रित्य 
रज्यन्तो हिपन्तश्र परद्रब्येण कर्मणा सं गतत्वात्परसमया जायन्ते । येतु पुनरसंकीर्णद्रव्यगुणपर्या य- 
सुस्थितं भगव॑तमात्मनगः स्वभाव॑ सकलविदानामेकमूलमुपगम्य यथोदितात्मस्वभावसंभावन- 
समर्थतया पर्यायमात्राशक्तिमत्यस्यात्मनः स्वभाव एवं स्थितिमासत्रयन्ति, ते खलु सहजबिजृ- 








टीकाः--जो जीवपुद्गलात्मक अ्समानजातीय दुृव्यपर्यायका जो कि सकल 
अ्रविद्याओंकी एक जड़ है, उसका आश्रय करते हुए 'यथोक्त आत्मस्वभावकी 
“संभावना करनेमें नपुंसक होनेसे उसीमें बल धारण करते हैं ( श्र्थात्‌ उन असमान- 
जातीय दृव्य-पर्यायोंके प्रति ही बलवान हैं ) वे जिनकी निरगंल एकान्तदृष्टि उछलती 
है, ऐसे-'यह मैं मनुष्य ही हूँ, मेरा ही यह मनुष्य शरीर है' इसप्रकार गअ्रहंकार-मम- 
कारसे ठगाये जाते हुये, अविचलितचेतनाविलासमात्र आत्मव्यवहारसे च्युत होकर, 
जिसमें समस्त क्रियाकलापको छातीसे लगाया जाता है ऐसे 'मनुष्यव्यवहारका आश्रय 
करके रागी-द्वेपी, होते हुए पर दृव्यरूप कमंके साथ संगतताके कारण ( परदृव्यरूप 
कर्मके साथ युक्त होजानेसे ) वास्तवमें 'परसमय होते हैं, ग्रर्थात्‌ परसमयरूप 
परिणमित होते हैं । 


ग्रौर जो “असंकीर्ण दृब्य गुण-पर्यायोंसे सुस्थित भगवान आ्रात्माके स्वभावका- 
जो कि सकल विद्याञ्रोंका एक मूल है उसका-आ्राश्रय करके यथोक्त आत्मस्वभावकी 
संभावनामें समर्थ होनेसे पर्यायमात्र प्रतिकि बलको दूर करके आत्माके स्वभावमें ही 
स्थिति करते हैं ( लीन होते हैं ), वे-जिन्होंने सहजविकसित श्रनेकान्तदृष्टिसि समस्त 


१. यथोक्त ८ पूर्व गाथा में कहा जैसा । २. संभावना - संचेतन; अनुभव; मान्यता; आदर | ३. 
निरर्गल - अंकुश बिना की; बेहद (जो मनुष्यादि पयोयमे लीन हैं, वे बेहद एकांतद॒ष्टिरुप हैं । ५. 
आत्मव्यवहार -- आत्मारूप बर्तन, आत्मारूप कार्य, आत्मारूप व्यापार | ५. मनुष्यव्यवद्दार -- मनुष्यरूप 
वतन ( मैं मनुष्य ही हूँ। ऐसी मान्यतापूर्वक बतेन )। ६. जो जीव परके साथ एकत्वकी मान्यतापूर्षक 
युक्त होता है, उसे परसमय कहते हैं । ७. असंकीण +- एकमेक नहीं ऐसे; स्पष्टतया भिन्न। [ भगवान्‌ 
आत्मस्वभाव स्पष्ट भिन्न-परके साथ एकमेक नहीं ऐसे-द्रव्यगु ण॒पर्यायोंसे सुस्थित है ]। 
१८ 


१३८ -- प्रबचनसार -- [ भगवान भीकुद्कुन्द-कह्ा न 


म्मितानेकान्तदृश्टप्रक्षपितसमस्तेकान्तदृष्टिपरिग्रहग्रहय मनुष्यादिगतिषु तद्विग्रहेषु चाविहिताइड्रार- 
ममकारा अनेकापबरकसंचारितरत्नश्रदीपमिवेकरूपमेवात्मानशुपलभमाना अविचलितचेतनाविला- 
समात्रमात्मव्यवहारमुररीक्त्य क्रोडीकृतसमस्तक्रियाकुटम्बर्क मनुष्यव्यवह्ारमनाश्रयन्तों विश्रा- 
न्तरागद्रपोन्मेषतया परममौदासीन्यमवलंबमाना निरस्तसमस्तपरद्रव्यसंगतितया स्वद्रबन्येगव 


एकान्तद्ष्टिके 'परिग्रहके आराग्रह प्रक्षीण कर दिये हैं, ऐसे-मनुष्यादि गतियोंमें और 
उन गतियोंके शरीरोंमें ग्रहंकार-ममकार न करके अनेक कक्षों ( कमरों ) में संचारित 
रत्नदीपककी भाँति एकरूप ही आत्माको उपलब्ध ( अनुभव ) करते हुये, अविचलित- 
चेतनाविलासमात्रआत्मव्यवहा रको अ्ंगीकार करके, जिसमें समस्त क्रियाकलापसे भेंट 
की जाती है ऐसे मनुष्यव्यवहारका आश्रय नहीं करते हुवे, रागद्वेषका उन्मेष 
( प्राकटय ) रुक जानेसे परम उदासीनताका आलंबन लेते हुये, समस्त परदृव्योंकी 
संगति दूर करदेनेसे मात्र स्वदृव्यके साथ ही संगतता होनेसे वास्तवमें स्वसमय होते 
हैं, अर्थात्‌ स्‍्वसमयरूप परिणमित होते हैं । 


इसलिये स्वसमय ही आत्माका तत्व है । 


6 थक जज जा में ०4 
भावाथ;-- मैं मनुष्य हूँ, शरीरादिकी समस्त क्रियाओ्रोंको मैं करता हूँ, स्त्री- 
पुत्र-धनादिके ग्रहण त्यागका मैं स्वामी हूँ इत्यादि मानना सो मनुष्य व्यवहार 


( मनुप्यरूप प्रवृत्ति ) है। 'मात्र अचलित चेतना वह ही मैं हूँ ऐसा मानना- 
परिणमित होना सो आत्मव्यवहार ( आत्मारूप प्रवृत्ति ) है । 


जो मनुष्यादिपर्यायमें लीन हैं, वे एकान्तदृष्टिवाले लोग मनुप्यव्यवहारका 
आश्रय करते हैं, इसलिये रागी-ठ्वेषी होते हैं, और इसप्रकार परदृब्यरूप कमंके साथ 
सम्बन्ध करते होनेसे वे परसमय हैं; और जो भगवान्‌ आत्मस्वभावमें ही स्थित हैं 
वे अनेकान्तदृष्टिवाले लोग मनुष्यव्यवहारका आश्रय नहीं करके आत्मव्यवहारका 





१. परिग्रह - स्वीकार; अंगीकार। २. संचारित>-लेजाये गये। ( जसे भिन्न-भिन्न कमरोंमें 
लेजाया गया रत्नदीपक एकरूप ही है, वह किंचितमात्र भी कमरेके रूपमें नहीं होता, और न कमरेकी 
क्रिया करता है, उसीभ्रकार भिन्न-भिन्न शरीरोंमें श्रविष्ट द्ोनेवाला आत्मा एकरूप ही है, वह किंचितमात्र 
भी शरीररूप नहीं होता, और न शरीरकी क्रिया करता है,--इसप्रकार ज्ञानी जानता है। ) ३. जो जीव 
स्वके साथ एकत्वकी मान्यतापूबक ( स्व के साथ ) युक्त होता है उसे स्व-समय कह्दा जाता है। 


ब्रेन शाखमाला ] चक शेयसर्व-प्रश्ञापन -- १३६ 
केवलेन संगतत्वात्ससमया जायन्ते । अतः स्रसमय एवात्मनस्तत्वम्‌ ॥ ९४ ॥ 
मथ द्रव्यलक्षणमरुपलक्षय ति--> 


अपरिचत्तमहावेएुप्पादव्वय धुवत्तसंबद्ध 
गुणवं च सपज्जायं ज॑ त॑ दब्बं ति वुच्चंति ॥ ६५४ ॥ 
अपरित्यक्तम्वभावेनो त्पादव्ययध्रुवत्वसंबद्धमू । 
गुणवच्च॒ सपरयाय यक्तदव्यमिति ब्रबन्ति ॥ ६४ ॥ 
इल खलु यदनारब्घस्वभावमेद प्र॒त्पादव्ययधौव्यत्रयेण शुणपर्यायद्रयेन च यज्नश्यते 
तदृण्यम्‌ । तत्र हि द्रव्यस्य स्वभावो5स्तित्वसामान्यान्वयः, अस्तित्व॑ हि वक्ष्यति द्विविधं, स्व- 


आश्रय करते हैं, इसलिये रागी-द्वेषी नहीं होते श्र्थात्‌ परम उदासीन रहते हैं; और 
इसप्रकार परदृव्यरूप कर्मके साथ सम्बन्ध न करके मात्र स्वदृव्यके साथ ही सम्बन्ध 
करते हैं, इसलिये वे स्वसमय हैं ।। ६४ ॥। 

ग्रब दृव्यका लक्षण बतलाते हैं:-- 





गाथा ९४ 

अन्वयाथः--[ अपरित्यक्तस्वभावेव ] स्वभावकों छोड़े बिना [यत्‌ ] जो 
[ उत्पादव्ययधुवत्वसंबद्धम्‌ ] उत्पाद-व्यय-प्रौव्य संयुक्त है [च] तथा [ गुणवत्‌ 
सपर्यायं ] गुणयुक्त और पर्यायसहित है, [ तत्‌ ] उसे [ द्वव्यम्‌ इति ] 'द्रव्य' [ त्र बन्ति ] 
कहते हैं । 

टीकाः--यहाँ ( इस विश्वमें ) जो, स्वभावभेद किये बिना, 'उत्पाद-व्यय- 
ध्रौव्यतयसे और गुणपर्यायद्ययसे 'लक्षित होता है वह द्रव्य है। इनमेंसे ( स्वभाव, 
उत्पाद, व्यय, भ्रौव्य, गुण और पर्यायमेंसे ) द्रव्यका स्वभाव वह अस्तित्वसामान्यरूप 


१. उत्पाद-व्यय-प्रौव्यत्रय -5 उत्पाद, व्यय और प्रोव्य--यह त्रिपुटी ( तीनोंका समूह )। २. 
गुणपर्योयद्वय -- गुण और पर्याय--यह युगल ( दोनोंका समूह ) ३. लक्षित होता है--लक्ष्यरूप होता 
है, पद्चिचाना जाता है। [ (१ ) उत्पाद-व्यय-प्रौ्य तथा ( २ ) गुणपर्योय वे लक्षण हैं और द्रव्य वह 
लक्ष्य है। ] ४. अस्तित्वसामान्यरूप अन्बय -- है, है, दै, ऐसा एकरूप भाव द्रव्यका स्वभाव है। ( अन्वय॒ ८ 
एकरूपता, सदृश्यभाव । ) 


१४० -- प्रबचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुन्द-कद्दान 


रूपास्तित्व॑ सावश्यास्तित्व॑ चेति ! तत्रोत्यादः प्रादुर्भाव:, व्ययः प्रच्यवनं, प्रौव्यमवस्थितिः । 
गुणा विस्तारविशेषाः, ते द्विविधाः सामान्यविशेषात्मकत्वात्‌ | तत्रास्तित्वं नास्तित्वमेकत्वमन्यत्वं 
द्रव्यत्व॑ पर्यायत्व॑ सर्वगृतत्वमसर्व गतत्व॑सप्रदेशत्वमग्रदेशत्व॑ मृतेत्वममू्तेत्व॑सक्रियत्वमक्रियर्व॑ 
चेतनत्वमचेतनत्व॑ करत त्वमकत त्व॑ भोक्तृत्वमभोक्तृत्वमगुरुलघुत्व॑ चेत्यादयः सामान्यगुणाः । 
अवगाहहेतुत्व॑गतिनिमिचता स्थितिकारणत्व॑ वर्तनायतनत्व॑ रूपादिमचा चेतनत्वमित्यादयों 
विशेषगुणाः । पर्याया आयतबिशेषाः, ते पूरब मेबोक्ताअतुर्विधा। । न चतैरुत्पादादिभिगुंणपर्या 
येर्वा सह द्रव्यं लक्ष्यलक्षणभेदे5पि स्वरूपभेदसुपत्रजति, स्वरूपत एवं द्रव्यस्थ तथाविधत्वादु- 


ग्रन्वय है; अस्तित्व दो प्रकारका कहेंगे:---१-स्वरूपअस्तित्व । २-साद्श्य-श्रस्तित्व 
उत्पाद, प्रादर्भाव ( प्रगट होना--उत्पन्न होना ) है; व्यय, प्रच्युति ( भ्रप्ट,-तष्ट 
होना ) है; ध्रौव्य, अवस्थिति ( ठिकाना ) है; गुण, बिस्तारविशेष हैं | वे सामानन्‍्य- 
विशेषात्मक होनेसे दो प्रकारके हैं। इनमें, अ्रस्तित्व, नास्तित्व, एकत्व, अ्न्यत्व, 
द्रव्यत्व, पर्यायत्व, सर्वंग॒तत्व, ग्रसवेगतत्व, सप्रदेशत्व, भ्रप्रदेशत्व, मृर्तत्व, अमूर्तत्व, सक्रियत्व, 
ग्क्रियत्व, चेतनत्व, अचेतनत्व, कतृ त्व, अकतृ त्व, भोक्त त्व, अभोक्त त्व, अगरुरुलघुत्व 
इत्यादि सामान्यगुण हैं | अवगाहहेतुत्व, गतिनिमित्तता, स्थितिकारणत्व, वर्तनायतनत्व, 
रूपादिमत्व, चेतनत्व इत्यादि विशेष ग्रूण हैं। पर्याय आयतविशेष हैं । बे पूर्व ही 
( ६३ वीं गाथाकी टीकामें ) कथित चार प्रकारकी हैं । 











द्रव्यका उन उत्पादादिके साथ श्रथवा गुणपर्यायोंके साथ लक्ष्यलक्षण भेद 
होने पर भी स्वरूपभेद नहीं है | स्वरूपसे ही द्रव्य वसा ( उत्पादादि अथवा गुणपर्याय- 
वाला ) है; वस्त्रके समान । 


जंसे मलिन अवस्थाको प्राप्त वस्त्र, धोनेपर निर्मल श्रवस्थासे ( निर्मल 
अवस्थारूप, निर्मेल अवस्थाकी अपेक्षासे ) उत्पन्न होता हुआ उस उत्पादसे लक्षित 
होता है, किन्तु उसका उस उत्पादके साथ स्वरूप भेद नहीं है, स्वरूपसे ही वसा है 
( अर्थात्‌ स्वयं उत्पादरूपसे ही परिणत है ); उसीप्रकार जिसने पूर्व अवस्था प्राप्त 
की है ऐसा द्रव्य भी-जो कि उचित बहिरंग साधनोंके सान्निध्य ( निकटता; हाजरी ) 
के सदभावमें अनेक प्रकारकी बहुतसी अ्रवस्थायें करता है वह- अन्तरंगसाधन भूत 





१. द्रव्यमं निजमें ही स्वरूपक्ता और स्वरूपकरण द्ोनेकी सामथ्य है। यह सामथ्यस्वरूप 
स्वभाव ही अपने परिणमनमे ( अवस्थांतर करनेमें ) अन्तरंग साधन है। 


०८] ञ् 
जन शार्रमाला ] -- शेयतस्व-प्रज्ञापन “ १४१ 


तरीयवत्‌ । यथा खलूत्तरीयप्रुपाच मलिनावस्थं प्रश्नालितममलावस्थयोत्पद्यमानं. तेनोत्पादेन 
लक्ष्यते । न च तेन सह स्वरूपभेदम्॒पत्रजति, स्वरूपत एवं तथावधित्वमवलम्बते | तथा द्रव्य- 
मपि समुपात्तप्राक्तनावस्थं सम्नुचितवहिरड्रसाधनसबन्निधिसद्भावे विचित्रबहुतरावस्थानं स्वरूपक्ते- 
करणसामध्यस्व॒मावेनांतर ज्रसाघनताभ्रपागतेनानुग्रही तमुत्तरावस्थयो त्पद्यमान तेनोत्पादेन लक्ष्यते । 
न च तेन सह स्वरूपभेदमुपत्रजति, स्वरूपत एवं तथाविधत्वमवलम्बते | यथा च तदेवोत्तरीय- 
ममलावस्थयोत्पद्यमानं मलिनावस्थया व्ययमानं तेन व्ययेन लक्ष्यते । न च तेन सह स्वरूप- 
भेदप्रपत्रजति, स्वरूपत एवं तथाविधत्वमवलम्बते | तथा तदेव द्रव्यमप्युच्रावस्थयोत्पधमान 
प्राक्तनावस्थया व्ययमानं तेन व्ययेन लक्ष्यते । न च तेन सह स्वरूपभेदमुपत्रजति, स्वरूपत 
एवं तथाविधत्वमवलम्बते | यथेव च तदेवोत्तरीयमेककालमलावस्थयो त्पद्ममानं॑ मलिनावस्थया 
व्ययमानमवस्थायिन्योचरी यत्वावस्थया ध्रौव्यमालम्पमानं प्रौव्येण लक्ष्यते । न च तेन सह 
स्वरूपभेद म्रुपत्रज ति, स्वरूपत एवं तथाविधत्वमवलम्बते । तथेव तदेव द्रव्यमप्येककालसुत्तराव- 
स्थयोत्यद्रमानं प्राक्तनावस्थया व्ययमानमबस्थायिन्या द्रव्यत्वावस्थया प्रौव्यमालम्बमानं धौव्ये- 
ण लक्ष्यते न च॒ तेन सद्द स्वरूपभेदम्रुपत्रजति, स्वरूपत एवं तथाविधत्वमवलम्बते | यथेव च 
तदेवोत्तरीय॑ विस्तारविशेषात्मकेगुंणेलक्ष्यते । न च तेः सद्द स्वरूपभेदमुपत्रजति, स्वरूपत एवं 


स्वरूपकर्ता और स्वरूपकरणके सामर्थ्यरूप स्वभावसे अनुगृहीत होने पर, उत्तर 
अ्रवस्थासे उत्पन्न होता हुआ वह उत्पादसे लक्षित होता है; किन्तु उसका उस उत्पादके 
साथ स्वरूपभेद नहीं है, स्वरूपसे ही वसा है । और जंसे वही वस्त्र निर्मेल अ्रवस्थासे 
उत्पन्न होता हुआ और मलिन अ्रवस्थासे व्ययको प्राप्त होता हुआ उस व्ययसे लक्षित 
होता है, परन्तु उसका उस व्ययके साथ स्वरूपभेद नहीं है, स्वरूपसे ही वसा है; 
उसीप्रकार वही द्रव्य भी उत्तर अवस्थासे उत्पन्न होता हुआ और पूर्व अ्वस्थासे 
व्ययको प्राप्त होता हुआ उस व्ययसे लक्षित होता है; परन्तु उसका उस व्ययके साथ 
स्वरूपभेद नहीं है, वह स्वरूपसे ही वसा है । और जंसे वही वस्त्र एक ही समयमें 
निर्मल अवस्थासे उत्पन्न होता हुआ, मलिन अवस्थासे व्ययको प्राप्त होता हुआ और 
टिकनेवाली वस्त्रत्व-श्रवस्थासे ध्रुव रहता हुआ अक्रौव्यसे लक्षित होता है; परन्तु 
उसका उस श्रौव्यके साथ स्वरूपभेद नहीं है, स्वरूपसे ही वेसा है; इसीप्रकार वही 
द्रव्य भी एक ही समय उत्तर अवस्थासे उत्पन्न होता हुआ, पूर्व श्रवस्थासे व्यय होता 
हुआ, और टिकनेवाली द्र॒व्यत्वश्रवस्थासे श्रुव रहता हुआ श्रौव्यसे लक्षित होता है। 
किन्तु उसका उस क्रौव्यके साथ स्वरूपभेद नहीं है, वह स्वरूपसे ही वसा है । 





१्४२ «- प्रवचनसार -- [ भगवान श्रौकुस्दकुस्द-कद्दाम 


तथाविधत्वमवलम्बते | तथैव तदेव द्रव्यमपि बिस्तारविशेषात्मकेगुणेलंक्यते | न च ते! सदद 
स्वरूपभेदमुपत्रजति, स्वरूपत एव तथाविधत्वमवलम्बते | यथैव च तदेवोत्तरीयमायतबिशेषात्मके! 
पर्यायवर्ति भिस्तन्तुमिलेक्ष्यते । न च तेः सइ स्वरूपभेदश्॒ुपेत्रजति, स्वरूपत एवं तथाविधत्वमव- 
लम्बते । तभैव तदेव द्रव्यमप्यायतविशेषात्मकेः पर्याय्लेक्ष्यते । न च ते! सह र्वरूपमेदप्रुप- 
व्रजति, स्ररूपत एवं तथाविधत्वमबलम्बते || ९५ ॥॥ 


अथ क्रमेणास्तित्व द्विविधममिदधाति स्वरूपास्तित्व॑ सादस्यास्तित्व॑ चेति तम्नेद॑ 
स्व॒रूपा स्तित्वा भिधानमू--- 


सब्भावों हि सहावों गुशहिं सगपज्जएहिं नित्तेहिं । 
दव्वस्स सव्वकालं उप्पादव्वयधुवततेहिं ॥ ६६ ॥ 


सड़ावो हि स्वभावों गुण! स्वकपर्य ये थित्रें: । 
द्रृष्यस्य म्वकालमुत्पादब्यय्रव्थेः )॥६६॥ 








और जंसे वही वस्त्र विस्तारविशेषस्वरूप ( शुक्लत्वादि ) गुणोंसे लक्षित 
होता है, किन्तु उसका उन गुणोंके साथ स्वरूपभेद नहीं है, स्वरूपसे ही वह वसा है; 
इसीप्रकार वही द्रव्य भी विस्तारविशेषस्वरूप गुणोंसे लक्षित होता है; किन्तु उसका 
उन गुणोंके साथ स्वरूपभेद नहीं है, वह स्वरूपसे ही वसा है । और जंसे वही वस्त्र 
आयतविशेषस्वरूप पर्यायवर्ती ( पर्यायस्थानीय ) तंतुग्नोंस लक्षित होता है, किन्तु 
उसका उन तंतुझ्नोंके साथ स्वरूपभेद नहीं है, वह स्वरूपसे ही वसा है। उसीप्रकार 
वही द्रव्य भी आयतविशेषस्वरूप पर्यायोंसे लक्षित होता है, परन्तु उसका उन पर्यायोंके 
साथ स्वरूपभेद नहीं है, वह स्वरूपसे ही वसा है ॥ ६५॥ 


अब अनुक्रमसे दो प्रकारका अस्तित्व कहते हैं। स्वरूप-अस्तित्व और 
सादृश्य-प्रस्तित्व | इनमेंसे यह स्वरूपास्तित्वका कथन है:--- 


गाया ९६ 
७ « सर्वकालमें « 
अन्वया्थ:-[ सबेका् ] सर्वकालमें [ गुणे! ] गुण तथा [ चित्रें! स्वकपर्यायैः ] 
अनेक प्रकारकी अपनी पर्यायोंसे [ उत्पादव्ययपभुवत्वेः ] और उत्पाद व्यय ध्रौव्यसे 


[ द्रव्यस्थ सद्भावः ] द्रव्यका जो अस्तित्व है [हि] वह वास्तवमें [ स्वभावः ] 
स्वभाव है । 


जैन शाख्रमाला ] -- शेयतस्‍क्ष्य-प्रक्ञापन “- १४३ 


अस्तित्व हि किल द्रव्यस्यथ स्वभावः, तत्पुनरन्यसाधननिरपेक्षत्वादनाधनन्ततय।हेतुकयैक- 
रूपया पृत्त्या नित्यप्रवृत्तत्वादिभावधम वैलक्षण्याद्य भावभाववड्भावान्नानात्वे 5पि प्रदेशभेदाभावाद्‌- 
द्रव्येण सहेकत्वमवलम्बमान द्रव्यस्य स्वभाव एवं क्थ न भवेत्‌ । तत्त द्रव्यान्तराणामिव द्रव्यगुण- 
पर्यायाणां न प्रत्येक॑ परिसमाप्यते । यतो हि परस्परसाधितसिद्धियुक्तत्वाचेपाम स्तित्वमेकमेव, 
कातस्वरवत्‌ । यथा हि द्वव्येण वा ज्षेत्रेण वा कालेन वा भावेन वा कातेस्व॒रात्‌ एथगनुपलम्पमानेः 
कतंकरणाधिकरणरूपेण पीततादिगुणानां कुण्डलादिपर्यायाणां च स्वरूपमुपादाय प्रवतेमानप्रवृत्ति 








टीकाः--अस्तित्व वास्तवमें द्रव्यका स्वभाव है; और वह ( अ्रस्तित्व ) अन्य 
साधनसे 'निरपेक्ष होनेके कारण अनादि-अनन्त होनेसे तथा अहेतुक, एकरूप 
वृत्तिसे सदा ही प्रवर्तता होनेके कारण विभावधमंसे विलक्षण होनेसे, भाव और 
“भाववानताके कारण अनेकत्व होने पर भी प्रदेशभेद न होनेसे द्रव्यके साथ एकत्वको 
धारण करता हुआ, द्रव्यका स्वभाव ही क्‍यों न हो ? ( ग्रवश्य होवे । ) वह ग्स्तित्व- 
जेसे भिन्न-भिन्न द्रव्योंमें प्रत्येकमें समाप्त होजाता है, उसीप्रकार-द्रव्य-गुण-पर्यायमें 
प्रत्येकमें समाप्त नहीं होजाता, क्योंकि उनकी सिद्धि परस्पर होती है, इसलिये 
( अर्थात्‌ द्रव्यगुण और पर्याय एक दूसरेसे परस्पर सिद्ध होते हैं इसलिये,--यदि एक 
न हो तो दूसरे दो भी सिद्ध नहीं होते, इसलिये ) उनका अस्तित्व एक ही है; 
सुवर्णकी भाँति । 


जसे द्रव्य, क्षेत्र काल या भावसे 'सुवर्णसे जो प्रथक्‌ दिखाई नहीं देते; कर्ता- 
करण-प्रधिक रणरूपसे पीतत्वादि ग्रुणोंके और कुण्डलादि पर्यायोंके स्वरूपको धारण 
करके प्रवर्तमान सुवर्णके श्रस्तित्वसे जिनकी उत्पत्ति होती है,--ऐसे पीतत्वादि गुणों 
और कुण्डलादि पर्यायोंसे जो सुवर्णका अस्तित्व है वह ( उसका ) स्वभाव है; इसी- 
प्रकार द्र॒व्यसे, क्षेत्रसे, कालसे या भावसे जो द्वव्यसे पृथक दिखाई नहीं देते, कर्ता- 
करण- अधिक रणरूपसे गुणोंके और पर्यायोंके स्वरूपको धारण करके प्रवर्तमान द्र॒व्यके 


१. अस्तित्व अन्य साधनकी अपेक्षासे रहित-स्वयंसिद्ध है, इसलिये अनादि-अनन्त है। २. 
अहेतुक - अकारण, जिसका कोई कारण नहीं है ऐसी। ३. वृत्ति-वर्तन; बतना धह; परिणति | 
( अकारशिक एकरूप परिणतिसे सदाकाल परिणमता होनेसे अस्तित्व विभावधमंसे भिन्नलक्षणवाला 
है। )४. अस्तित्व तो ( द्रव्यका ) भाव है और द्रव्य भाववान्‌ है। ४५. पीतत्वादि गुण और कुण्डलादि 
पर्यायें । $. द्रव्य ही गुण-पर्यायोंका कर्ता ( करनेबाला ), उनका करण ( साधन ) और उनका अधिकरण 
( आधार ) है; इसलिये द्रव्य द्वी गुण-पर्यायका स्वरूप धारण करता है। 


१४४ -- प्रवचनसार -- ( भगवान श्रीकुन्दकुन्द-फट्टान 


युक्तस्य कातस्व॒रास्तित्वेन निष्पादितनिष्पत्तियुक्तेः पीततादिगुणे! कुण्डलादिपययिश्व यदस्तित्व 
कार्तस्वरस्य स स्व॒रभावः, तथा हि द्रव्येण वा क्षेत्रेण वा कालेन वा भावेन वा द्रव्यात्पृथगनु- 
पलम्यमानेः करते करणाधिकरणरूपेण गुणानां पर्यायाणां च स्वरूपप्ुुपादाय प्रवर्तमान्रवृत्तियुक्तस्थ 
द्रव्यास्तित्वेन निष्पादितनिष्पत्तियुक्तेगु णे! पर्यायैश्व यदस्तित्व॑ं द्रव्यस्य स स्वभावः । यथा वा 
द्रव्येण वा क्षेत्रण वा कालेन वा भावेन वा पीततादिगुणेम्यः कुण्डलादिपययिस्थश्र प्थगनुप- 
लम्थमानस्प कर्तकरणाधिकरणरूपेण कार्तस्वरस्वरूपमु॒पादाय प्रवरतमानप्रवृत्तियुक्तेः पीततादि- 
गुणैः कुण्डलादिपर्यायैश्व निष्पादितनिष्पत्तियुक्तस्य कारतेस्वरस्प मूलसाधनतया तैर्निष्पादितं 
यद स्तित्व॑ं स स्वमावः, तथा द्रव्येण वा ज्षेत्रेण वा कालेन वा भावेन वा गुणेम्यः परययिभ्यश् 





अस्तित्वसे जिनकी उत्पत्ति होती है,--ऐसे गुणों और पर्यायोंसे जो द्वव्यका अस्तित्व 
है वह स्वभाव है । 

( द्रव्यसे, क्षेत्रसे, कालसे या भावसे सुवर्णसे भिन्न न दिखाई देनेवाले 
पीतत्वादिक और कुण्डलादिकका अस्तित्व वह सुवर्णका ही अस्तित्व है, क्योंकि 
पीतत्वादिकके और कुण्डलादिकके स्वरूपको सुवर्ण ही धारण करता है, इसलिये 
सुवर्णके अस्तित्वसे ही पीतत्वादिककी और कुण्डलादिककी निष्पत्ति-सिद्धि होती है; 
सुवर्ण न हो तो पीतत्वादिक और कुण्डलादिक भी न हों । इसीप्रकार द्रव्यसे, क्षेत्रसे, 
कालसे या भावसे द्र॒व्यसे भिन्न नहीं दिखाई देनेवाले गुणों और पर्यायोंका अस्तित्व 
बह दृव्यका ही अस्तित्व है, क्योंकि गुणों और पर्यायोंके स्वरूपको दुब्य ही धारण 
करता है, इसलिये दृव्यके अस्तित्वसे ही गुणोंकी और पर्यायोंकी निष्पत्ति होती है; 
दृव्य न हो तो गुण और पर्याय भी न हों । ऐसा अस्तित्व वह दृब्यका स्वभाव है। ) 


अ्रथवा, जेसे दृव्यसे, क्षेत्रसे, कालसे या भावसे "जो पीतत्वादि गुणोंसे और 
कुण्डलादि पर्यायोंसे पृथक नहीं दिखाई देता; कर्ता-करण-अधिकरणरूपसे सुवर्णके 
स्वरूपको धारण करके प्रवर्तमान पीतत्वादि गुणों और कुण्डलादि पर्यायोंसे जिसकी 
निष्पत्ति होती है,--ऐसे सुवर्णका, मूलसाधनपनेसे 'उनसे निष्पन्न होता हुआ जो 
अस्तित्व है वह स्वभाव है; इसीप्रकार दृव्यसे, क्षेत्रसे, कालसे या भावसे गुणोंसे 





१. जो >जो सुवर्ण । २. उनसे -- पीतत्वादि गुणों और कुडलादि पर्योयोसे | ( सुबर्णशका अस्तित्व 
निप्पन्न होनेमें उपजनेमें, या सिद्ध होनेमें मूलसाधन पीतत्वादि गुण और कुण्डलादि पयोयें हैं। ) 


जैन शाखमाला ] -- शेयतश्व-प्रशापन -- १४४ 


पृथगनुपलभ्यमानस्थ कठकरणाधिकरणरूपेण द्रव्यस्वरूपप्र॒ुपादाय प्रवतमानप्रवृत्तियुक्तेगुंणेः 
पर्यायैश्र निष्पादितनिष्पचियुक्तस्य द्रव्यस्य मूलसाधनतया तेर्निष्पादितं यदस्तित्व॑ स स्वभाव | 
किंच-यथा दि द्रव्येण वा चेत्रेण वा कालेन वा भावेन वा कार्तस्व॒रात्पथगनुपलम्यमानै 
कत करणाधिकरणरूपेण वूडलाड्दपीततादत्पादव्ययप्रौव्याणां स्वरूपम्रुपादाय प्रवतमानप्रवृत्ति 








और पर्यायोंस जो पृथक्‌ नहीं दिखाई देता, कर्ता-करण- अधिकरणरूपसे दृव्यके 
स्वरूपको धारण करके प्रवतेमान गुणों और पर्यायोंसे जिसकी निष्पत्ति होती है,-- 
ऐसे दृव्यका, मृलसाधनपनेसे उनसे निष्पन्न होता हुआ जो अस्तित्व है वह 
स्वभाव है । 


( पीतत्वादिकसे और कुण्डलादिकसे भिन्न न दिखाई देनेवाले सुवर्णका 
अस्तित्व वह पीतत्वादिक और कुण्डलादिकका ही अस्तित्व है, क्योंकि सुवर्णके 
स्वरूपको पीतत्वादिक और कुण्डलादिक ही धारण करते हैं, इसलिये पीतत्वादिक 
भ्औौर कुण्डलादिकके अस्तित्वसे ही सुवर्णकी निष्पत्ति होती है। पीतत्वादिक और 
कुण्डलादिक न हों तो सुवर्ण भी न हो; इसीप्रकार गुणोंसे और पर्यायोंसे भिन्न न 
दिखाई देनेवाले द्रव्यका अस्तित्व वह गुणों और पर्यायोंका ही अस्तित्व है; क्योंकि 

द्रव्यके स्वरूपको गुणों और पर्यायें ही धारण करती हैं इसलिये गुणों और पर्यायोंके 
ग्रस्तित्वसे ही द्रव्यकी निष्पत्ति होती है । यदि गुणों और पर्याय न हों तो द्रव्य भी 
न हो । ऐसा ग्रस्तित्व वह द्रब्यका स्वभाव है। ) 


( जिसप्रकार द्रव्यका और गुण-पर्यायका एक ही अस्तित्व है ऐसा युवर्णके 
दृष्टान्त पूवंक समझाया, उसीप्रकार अरब सुवर्णके दृष्टान्त पूवंक ऐसा बताया जा 
रहा है कि द्रव्यका और उत्पाद-व्यय-प्रौव्यका भी एक ही अस्तित्व है| ) 

जसे द्रव्यसे, क्षेत्रसे, कालसे या भावसे, सुवर्णसे जो पृथक्‌ नहीं दिखाई देते, 
कर्ता-करण- अधिक रणरूपसे कुण्डलादि उत्पादोंके, बाजूबंधादि व्ययोंके और पीतत्वादि 


१. गुण-पययौये ही द्रव्यकी कर्ता, करण और अधिकरण हैं; इसलिये गुण-पर्याये ही द्रव्यका स्वरूप 
धारण करती हैं । २. जो--जो कुण्डलादि उत्पाद, बाजूबंधादि व्यय और पीतादि भौव्य। ३. सुवर्ण ही 
कुण्डलादि-उत्पाद, बाजूबंधादि-वदयय और पीतत्वादि धौव्यका कर्ती, करण तथा अधिकरण है; इसलिये 
सुबण ही उनका स्वरूप धारण करता है। ( सुबर्ण दही कु्डलादिरूपसे उत्पन्न द्वोता है, बाजूबंधादि- 
रूपसे नष्ट होता है और पीतत्वादिरूपसे अवस्थित रहता है । ) 

१९ 


१४६ “- प्रवचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुन्द-कष्टान 


युक्तस्य कार्त॑स्व॒रास्तित्वेन निष्पादितनिष्पतियुक्तेः कुण्ड लाड्दपीतताधत्पादव्यपध्रौब्ये यंद स्तित्व॑ 
कार्तस्वरस्य स स्वभावः, तथा हि द्रव्येण वा ज्षेत्रेण वा कालेन वा भावेन वा द्रव्यात्यूथगनुप- 
लम्यमाने! कतंकरणाधिकरणरूपेणोत्पादव्ययध्रौव्याणां स्वरूपप्रुपादाय प्रवतमानग्रवृत्तियूक्तस्य 
द्रव्यास्तित्वेन निष्पादितनिष्पत्तियुक्तैरुत्पादव्यय धन्य य॑द स्तित्व॑ द्रव्यरय स स्वभावः । यथा वा 

येण वा क्षेत्रेण वा कालेन वा भावेन वा कुण्डलाडुदपीतताद्॒त्पादव्यय धौव्येम्प! पृथगनुपलम्य- 





ध्रौव्योंके स्वरूपको धारण करके प्रवर्तमान सुवर्णके अस्तित्वसे जिनकी निष्पत्ति होती 
है,-ऐसे कुण्डलादि उत्पाद, बाजूबंधादि व्यय और पीतत्वादि श्रौव्योंसे जो सुवर्णका 
ग्रस्तित्व है वह ( सुवर्णका ) स्वभाव है । इसी प्रकार द्रव्यसे, क्षेत्रसे, कालसे या भावसे 
जो द्रव्यसे पृथक दिखाई नहीं देते, कर्ता-करण-भ्रधिकरणरूपसे उत्पाद-व्यय-प्रौध्योंके 
स्वरूपको धारण करके प्रवतंमान दुब्यके अ्रस्तित्वसे जिनकी निष्पत्ति होती है,-- ऐसे 
उत्पाद-व्यय-प्रौव्योंसे जो द्रव्यका अस्तित्व है वह स्वभाव है। 


(( दुव्यसे, क्षेत्रसे, कालसे या भावसे दृव्यसे भिन्न दिखाई न देनेवाले उत्पाद, 
व्यय श्रौर श्रौव्योंका अस्तित्व है वह दव्यका ही अस्तित्व है; क्‍योंकि उत्पाद, व्यय 
और प्रौव्योंके स्वरूपको दव्य ही धारण करता है, इसलिये दृव्यके अ्रस्तित्वसे ही 
उत्पाद, व्यय और क्रौव्योंकी निष्पत्ति होती है। यदि दृव्य न हो तो उत्पाद, व्यय 

तर पश्रोव्य भी न हों । ऐसा अस्तित्व वह दव्यका स्वभाव है। )) 


ग्रथवा, जसे दव्यसे, क्षेत्रसे, कालसे या भावसे कुण्डलादि-उत्पादोंसे 
वाजूबंधादि व्ययोंसे श्लौर पीतत्वादि पध्रौव्योंसे जो प्रथक्‌ नहीं दिखाई देता; कर्ता- 
करण-भ्रधिकरणरूपसे सुवर्णके स्वरूपको धारण करके प्रवर्तमान कण्डलादि उत्पादों 
बाजूबंधादि व्ययों और पीतत्वादि श्रौव्योंसे जिसकी निष्पत्ति होती है,-- ऐसे सृवर्णक 
मूलसाधनपनेसे उनसे निष्पन्न होता हुआ जो अस्तित्व है, वह स्वभाव है। इसीप्रकार 
द्रव्यसे, क्षेत्रसे, कालसे या भावसे उत्पाद-व्यय-प्रौव्योंस जो प्रथर दिखाई नहीं देता, 
कर्ता-करण- अधिकरणरूपसे द्रव्यके स्वरूपको धारण करके प्रवर्तमान उत्पाद-व्यय- 
श्रौव्योंसे जिसकी निष्पत्ति होती है,-ऐसे द्रव्यका मूल साधनपनेसे उनसे निष्पन्न 
होता हुआ जो अस्तित्व है, वह स्वभाव है । 





पी अप १ आम ञ्य न शः हैं हि 
१. उत्पाद-व्यय-प्रोव्य ही द्रत्यके कर्ता, करण, और अधिकरण हैं, इसलिये उत्पाद-व्यय-प्रीष्य 
ही द्रव्यके स्वरूपको धारण करते हैं । 


हैन शास्रमाला ] -- शेचतश्व-प्रशापन -- १४७ 


मानस्य कह करणाधिकरणरूपैण का्तस्वरस्वरूपप्पादाय ब्रवर्तमानप्रवृत्तियुक्तः कुण्डलाइुदपीत- 

तायुत्पादव्ययश्रीन्येनिप्पादितनिष्पत्तियुक्तस्य कार्तस्वरस्थ मूलसाधनतया तेर्निष्पादित यदस्तित्व 

प्‌ स्वभावः, तथा द्रव्येण वा ज्षेत्रेण वा कालेन वा मावेन बोत्पादज्ययधीव्येस्यः प्रथगसुपलम्य- 

भानस्य करत करणाधिकरणरूपेण द्रव्यस्वरुपप्ुपादाब प्रवर्तमानप्रषृत्तियुक्तेरत्पादव्ययश्रौज्यैर्नि- 

धपादितनिष्पत्तियुक्तस्य द्रब्यस्य मूलसाधनतया तैर्निष्पादित यदस्तित्व॑ं स स्वभावः ॥ ९६ || 
हैंईं तु साइश्यास्तित्वामिधानमस्तीति कथयति--- 


इह विविहलक्खणाएं लक््खणमेगं सदिति सब्बंगयं । 
उवदिसदा खलु धम्मं जिणवरवमसहेण परणणत्तं ॥६७॥ 
हह विविधलक्षणानां लक्षणमेक सदिति संवेगतम । 
उपदिशता खलु धर्म जिनवस्वृषभेण प्रन्नप्रमू ॥ ९७ || 


( उत्पादोंसे, व्ययोंसे और पफ्रौब्योंस भिन्न न दिखाई देनेवाले द्रव्यका 
ग्रस्तित्व वह उत्पादों; व्ययों और श्रौव्योंका ही अ्रस्तित्व है; क्‍योंकि द्रव्यके स्वरूपको 
उत्पाद, व्यय और श्रौव्य ही धारण करते हैं, इसलिये उत्पाद-व्यय श्रौर प्रौव्योंके 
ग्रस्तित्वसे ही द्रव्यकी निष्पत्ति होती है। यदि उत्पाद-व्यय-ध्रौव्य न हों तो द्रव्य भी 
न हो | ऐसा अस्तित्व वह द्रव्यका स्वभाव है। ) 

भावार्थ :--अस्तित्वके और दुव्यके प्रदेशभेद नहीं है; और वह अस्तित्व 
ग्रनादि-अनन्त है; तथा अहेतुक एकरूप परिणतिसे सदा परिणंमित होता है, इसलिये 
विभावधमंसे भी भिन्न प्रकारका है। ऐसा होनेसे अ्रस्तित्व दृव्यका स्वभाव ही है । 

गुण-पर्यायोंका और दुव्यका अस्तित्व भिन्न नहीं है; एक ही है; क्‍योंकि 
गुण-पर्यायें दृव्यसे ही निष्पन्न होती हैं; और दृव्य ग्रुण-पर्यायोंसे ही निष्पन्न होता 
है। और इसीप्रकार उत्पाद-व्यय-प्रौव्यका और दुव्यका अस्तित्व भी एक ही है; 
क्योंकि उत्पाद-व्यय-प्रौव्य दृव्यसे ही उत्पन्न होते हैं, और द्रव्य उत्पाद-व्यय-प्रौव्योंसे 
ही उत्पन्न होता है | 

इसप्रकार स्वरूपास्तित्वका निरूपण हुआ ।॥। ६६ ॥ 

ग्रब यह ( नीचे अनुसार ) सादुश्य-अस्तित्वका कथन है:-- 

गाथा ९७ 
अन्यपार्थ:--[ धर्म ] धर्मका [ खलु ] वास्तवमें [ उपदिशता ] उपदेश करते 


श्श्द -- प्रवबचनसार -- [ भगवान शकुन्दकुन्द-कट्ठान 


हृह किल प्रपश्चितवैचित्येण द्रव्यान्तरेम्यों व्यावृत्य बृचन प्रतिद्रव्य॑ सीमानमाम्रत्रयता 
विशेषलक्षणभूतेन च स्वरूपासितत्वेन लक्ष्यमाणानामपि सर्वद्रव्याणामस्तमितवैचित्रयप्रपश 
प्रवृत्य वृच प्रतिद्र व्यमास्तत्रितं सीमान॑ भिन्‍्दत्सदिति सर्वगतं सामान्यलक्षणभूतं सादश्यास्तित्वमेक 
खल्ववबोधव्यम्‌ । एवं सदित्यभिधानं सदिति परिच्छेदनं च सर्वार्थपरामर्शि स्थात्‌ । यदि पुन- 
रिदमेव न स्यात्तदा किचित्सदिति किंचिदसदिति किंचित्सचासबेति किंचिदवाच्यमिति च 
स्थात्‌ | तत्त विप्रतिषिद्धमेव प्रसाध्यं चेतदनोकद्दवत्‌ | यथा हि बहुनां बहुविधानामनोकहाना 





हुये [ जिनवरबृषभेण ] 'जिनवरवृषभने [ हद ] इस विश्वमें [ विविधलक्षणानां ] विविध 
लक्षणवाले ( भिन्न भिन्न स्वरूपास्तित्ववाले सर्व ) दव्योंका [ सत्‌ हति ] 'सत्‌' ऐसा 
[ स्वंगतं ] 'सवंगत [ लक्षणं ] लक्षण (सादृश्यास्तित्व ) [ एक ] एक [ प्रह्नपम्‌ ] 
कहा है | 


टीकाः--इस विश्वमें, विचित्रताको विस्तारित करते हुये ( विविधता- 
अ्रनेकत्वको दिखाते हुये ), अन्य दूव्योंसे व्यावत्त ( भिन्न ) रहकर प्रवर्तमान, और 
प्रत्येक दृब्यकी सीमाको बाँधते हुवे ऐसे विशेषलक्षणभूत स्वरूपास्तित्वसे ( समस्त 
दृव्य ) लक्षित होते हैं फिर भी सर्व दुृव्योंका, विचित्रताके विस्तारकों अस्त करता 
हुआ, सर्व दृव्योंमें प्रवत्त होकर रहनेवाला, और प्रत्येक दव्यकी बँधी हुई सीमाकी 
ग्रवगणना करता हुआ, सत्‌ ऐसा जो सर्वंगत सामान्यलक्षणभूत सादृश्यास्तित्व है 
वह॒वास्तवमें एक ही जानना चाहिये । इसप्रकार 'सत्‌' ऐसा कथन और 'सत्‌' ऐसा 
ज्ञान सर्व पदार्थोका परामर्श करनेवाला है। यदि वह ऐसा ( सर्वपदार्थपरामर्शी ) 
न हो तो कोई पदार्थ सतू, कोई असतू, कोई सत्‌ तथा असत्‌ और कोई अ्रवाच्य 
होना चाहिये; किन्तु वह तो विरुद्ध ही है, और यह ( 'सत्‌' ऐसा कथन और ज्ञानके 
सर्वेपदार्थ परामर्शी होनेकी बात ) तो सिद्ध हो सकती है, वृक्षकी भाँति । 


जेसे बहुतसे, अनेक प्रकारके वृक्षोंको अपने अपने विशेषलक्षणभूत स्वरूपा- 
स्तित्वके अवलम्बनसे उत्थित होते ( खड़े होते ) भ्रनेकत्वको, सामान्य लक्षणभूत 
'सादृश्यदर्शक वृक्षत्रसे उत्यित होता एकत्व तिरोहित ( अदृश्य ) कर देता है, 
इसीप्रकार बहुतसे, अनेक प्रकारके दृष्योंको अपने अपने विशेष लक्षणभूत स्वरूपा- 





१. जिनवरबृषभ -- जिनवरों में श्रेष्ठ; तीथंकर | २. सबेगत- सबमें व्यापनेबाला। ३. परामश -- 
सपा; विचार; लक्षे; स्मरण | ४. साहश्य- समानत्व | 


जन शाखमाला ] -- शेयतस्व-प्रश्ञापन -- १९६ 


मात्मीयस्यात्मीयस्थ विशेषलक्षणभूतस्य स्वरूपास्तित्वस्यावष्टम्मेनो तिष्ठन्नानात्वं, सामान्यलक्षण 
भूतेन सादश्योद्धासिनानोकहस्वेनोत्थापितमेकत्व॑ तिरियति । तथा बहूनां बहुविधानां द्रव्याणा- 
मात्मीयात्मीयस्य विशेषलक्षणभूतस्य स्वरूपास्तित्वस्थाव्टम्मेनो चि एन्नानात्व॑ सामान्यलक्षणभूतेन 
साहश्योड्भासिना सदित्यस्य भावेनोत्थापितमेकरत्व॑ तिरियति । यथा च तेपामनोकहानां सामा- 
न्यलक्षणभूतेन सादश्योद्भासिनानोकहस्वेनोत्थापितेनेकत्वेव तिरोहितमपि विशेषलक्षणभूतस्य 
स्वरूपास्तित्वावष्टम्मेनोत्तिष्ठनानात्वमुच्चकास्ति, तथा सर्वेद्रव्याणामपि सामान्यलक्षणभूतेन 
सादश्योड्रासिना सदित्यस्य भावेनोत्थापितेनेकत्वेन तिरोहितमपि विशेषलक्षणभूतस्य स्वरूपा- 


स्तित्वके अवलम्बनसे उत्थित होते श्रनेकत्वको, सामान्यलक्षणभूत सादृश्यदर्शक 'सत्‌' 
पनेसे ( सत्‌' ऐसे भावसे, अस्तित्वसे, है” पनेसे ) उत्यित होता एकत्व तिरोहित 
कर देता है। और जंसे उन वृक्षोंके विषयमें सामान्यलक्षणभूत सादृश्यद्शक वृक्षत्वसे 
उत्थित होते एकत्वसे तिरोहित होता है, फिर भी ( अपने अपने ) विशेषलक्षणभूत 
स्वरूपास्तित्वके अवलम्बनसे उत्थित होता अनेकत्व स्पष्टतया प्रकाशमान रहता है, 
( बना रहता है, नप्ट नहीं होता ); इसीप्रकार सर्वे द्रव्योंके विषयमें भी सामान्‍्य- 
लक्षणभूत सादृश्यदर्शक 'सत्‌ 'पनेसे उत्थित होते एकत्वसे तिरोहित होने पर भी 
( अपने अपने ) विशेषलक्षणभूत स्वरूपास्तित्वके अवलम्बनसे उत्थित होता श्नेकत्व 
स्पप्टतया प्रकाशमान रहता है । 





[बहुतसे (संख्यापेक्षासे अनेक) और अनेकप्रकारके (अर्थात्‌ आम्र, अशोकादि) 
वक्षोंका अपना अपना स्वरूपास्तित्व भिन्न भिन्न है, इसलिये स्वरूपास्तित्वकी श्रपेक्षासे 
उनमें अ्रनेकत्व है, परन्तु वृक्षत्व जो कि सर्व वृक्षोंका सामान्यलक्षण है और जो सर्व 
वृक्षोंमें सादृशय बतलाता है, उसकी भअपेक्षासे सर्व वृक्षोंमें एकत्व है । जब इस एकत्व- 
को मुख्य करते हैं तब श्रनेकत्व गौण हो जाता है; इसीप्रकार बहुतसे ( अनन्त ) 
झ्रौर अनेक ( छह ) प्रकारके द्रव्योंका अपना अपना स्वरूपास्तित्व भिन्न भिन्न है 
इसलिये स्वरूपास्तित्वकी श्रपेक्षासें उनमें अ्नेकत्व है, परन्तु सतपना ( अस्तित्वपना, 
है! ऐसा भाव ) जो कि सर्व दृव्योंका सामान्य लक्षण है और जो सर्वंद्रव्योंमें सादृश्य 
बतलाता है उसकी शपेक्षासे सर्वंद्रव्योंमें एकत्व है । जब इस एकत्वको मुख्य करते हैं 
तब अनेकत्व गौण हो जाता है। और इसप्रकार जब सामान्य सतूपनेको मुख्यतासे 
लक्षमें लेने पर सव द्रव्योंके एकत्वकी मुख्यता होनेसे अनेकत्व गौण हो जाता है, तब 


१४० *- प्रवचनसार -५ [_ भगवान श्रौकुस्दकुम्द-फहाल 


स्विल्वस्पावष्टम्मेनो त्तिह्नानात्वहुचका स्ति । ९७ || 
अथ द्रव्यैद्वव्यान्तरस्पारम्मं द्रव्यादर्थान्तरत्वं च साया; प्रतिदत्ति-« 


दव्बं महावमिद्ध सदिति जिणा तब्चदों सममक्खादा । 
सिद्ध तथ आगमदों ऐच्छदि जो मो हि परसमझो ॥ ६८ ॥ 
टृव्यं स्वभावसिद्धं संदिति जिनास्तत्ततः समाख्यातवस्तः | 
सिद्ध तथा आगमतो नेच्छति यः से हि परसमयः ।! ९८ || 
न खलु द्रव्यैद्रंब्यान्तराणामारम्मः, सर्वेद्रव्याणां स्वाभावसिद्धत्वात्‌ । स्वभावसिद्धर्व॑ तु 
तेषामनादिनिधनत्वात्‌ । अनादिनिधरन द्वि न साधनान्तरमपेक्षते । गुणपर्यायात्मानमात्मनः 


भी वह ( समस्त दृव्योंका स्वरूप-अस्तित्व संबंधी ) अ्नेकत्व स्पप्टतया प्रकाशमान 
ही रहता है। | 
( इसप्रकार सादृश्य अस्तित्वका निरूपण हुआ ) ॥ ६७ ॥ 





ग्रब, द्रव्योंसे द्रव्यान्तरकी उत्पत्ति होनेका और द्रव्यसे सत्ताका 'अर्थान्तरत्व 
होनेका खण्डन करते हैं। (अर्थात्‌ ऐसा निश्चित करते हैं कि किसी दृव्यसे अन्य 
दुव्यकी उत्पत्ति नहीं होती और दृव्यसे अस्तित्व कोई पृथक्‌ पदार्थ नहीं है ):-- 
गाथा "८ 


अन्वयाथः--][ द्रव्यं ] दुव्य [ स्वभाव सिद्ध ] स्वभावसे सिद्ध और [ संत इति ] 
( स्वभावसे ही ) 'सत्‌' है, ऐसा [ जिनाः ] जिनेन्द्देवने [ तत्तततः ] यथार्थतः 
[ समाख्यातवन्तः ] कहा है; [ तथा ] इसप्रकार [ आगमतः ]) आगमसे [ सिद्धं ] 
सिद्ध है; [ यः ] जो [ न इच्छति ] इसे नहीं मानता [सः ] वह [दि] वास्तवमें 
[ परसमयः ] परसमय है । 


टीकाः--वास्तवमें द्रव्योंसे दुव्यान्तरोंकी उत्पत्ति नहीं होती, क्‍योंकि सर्वे 


दुष्य स्वभावसिद्ध हैं। ( उनकी ) स्वभावसि्धता तो उनकी अनादिनिधनतासे 
है; क्योंकि अ्रनादिनिधन साधनान्तरकी अपेक्षा नहीं रखता। वह गुणपर्यायात्मक 





१. अथॉन्‍्तरत्व - अन्यपदार्थपनां; २. अनादिनिधन > आदि और अन्तसे रहित। (जो अनादि- 
अनन्त द्वोता है उसकी सिद्धिके लिये अन्य साधनकी आवश्यकता नहीं हैं। ) 


जेन शाखमाला ] “- शेयतस्व-प्रश्चापन “- १४१ 


स्वभावमेव मूलसाधनप्ुपादाय स्वयमेव सिद्धसिद्धिमदूभूतं बतते | यक्॒द्रव्येरारम्यते न तदूद्॒व्या- 
न्तरं कादाचित्कत्वात्‌ स पर्यायः । द्धणुकादिवन्मनुष्यादिवच्च । द्रव्यं पुनरनवधि त्रिसमयाव- 
स्‍्थायि न तथा स्यात्‌ । अथेबं यथा सिद्ध स्वमावत एवं द्रव्यं तथा सदित्यपि तत्स्वभावत एवं 
सिद्धमित्यवधाय ताम्‌। सचात्मनात्मनः स्वमावेन निष्पतञ्ननिष्पत्तिमद्धावपुक्तत्वात्‌ । न च द्रव्यादर्था- 
न्तरभूता सत्तोपपत्तिम भिप्रपद्यते, यतस्वत्समवायात्तत्सदिति स्थात्‌। सतः सत्तायाश्व न तावदत- 
पिद्धत्वेनाथोन्तरत्वं, तयोद॑ण्डदण्डिवयतपिद्धस्थादशनाव अयुतसिद्धत्वेतापि न तह॒पधते । 
अपने स्वभावकों ही-जो कि मूल साधन है, उसे-धारण करके स्वय्मेव सिद्ध हुआ 
वतंता है । 





जो दृव्योंसे उत्पन्न होता है वह तो दुृव्यान्तर नहीं है, ( किन्तु ) 
कादाचित्कता ( अनित्यता )के कारण पर्याय है; जेसे-द्विश्रणुक इत्यादि तथा 
मनुष्य इत्यादि । दृव्य तो अनवधि ( मर्यादा रहित ) त्रिसमय-अभ्रवस्थायी ( त्रिकाल- 
स्थायी ) होनेसे उत्पन्न नहीं होता । 


अ्रब॒ इसप्रकार-जसे दूव्य स्वभावसे ही सिद्ध है उसीप्रकार ( वह ) 'सत्‌ है' 
ऐसा भी उसके स्वभावसे ही सिद्ध है, ऐसा निर्णय हो; क्योंकि सत्तात्मक ऐसे अपने 
स्वभावसे निष्पन्न हुये भाववाला है (-दृव्यका सत्‌ है! ऐसा भाव दुृव्यके सत्तास्वरूप 
स्वभावका ही बना हुआ है ) । 


दुव्यसे अर्थान्तरभूत सत्ता उत्पन्न नहीं है ( नहीं बन सकती, योग्य नहीं है ) 
कि जिसके समवायसे वह ( दुब्य ) सत्‌' हो। (इसीको स्पष्ट समभाते हैं ):-- 


प्रथम तो 'सत्से सत्ताकी युतसिद्धतासे अर्थान्तरत्व नहीं है, क्योंकि दण्ड 
और दण्डीकी भाँति उनके सम्बन्धमें युतसिद्धता दिखाई नहीं देती । ( दूसरे ) ग्रयुत- 
सिद्धतासे भी वह ( अर्थान्तरत्व ) नहीं बनता । इसमें यह है ( भ्र्थात्‌ द॒व्यमें सत्ता 


१. सत््‌ - अस्तित्ववान्‌ अर्थात्‌ द्रव्य । २. सत्ता" अस्तित्व ( गुण )। ३. युतसिद्ध -- जुड़कर सिद्ध 

हुआ; समवायसे-संयोगसे सिद्ध हुआ । [ जेसे लाठी और मनुष्यके भिन्न होने पर भी लाठीके योगसे 
नुष्य 'लादीवाला! होता है, इसीप्रकार सत्ता और द्रव्यके अलग होने पर भी सत्ताके योगसे 

प्सत्तावाला' ( सत्‌! ) हुआ है ऐसा नहीं है। लाठी और मनुष्यक्री भाँति सत्ता और द्रव्य अलग दिखाई ही 

नहीं देते। इसप्रकार “लाठी' और “लाठोबाले'की भाँति 'सत्ता' और “सत्‌'के संबंधर्म युतसिद्धता नहीं है। ! 


१५२ -- प्रव्धनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुन्द-कहा न 


इद्देदमितिप्रतीतेरुत्पद्यत इति चेत्‌ किंनिबन्धना हीद्ेदमिति प्रतीति! । भेद निबन्धनेतिचेत को नाम 
- भेदः। प्रादेशिक अताड्भानिको वा।न तावत्मादेशिकः, पूर्वमेव युतसिद्धत्वस्पापसारणात्‌ । 
अताद्भाविकर बेत्‌ उपपन्न एवं यद्द्॒व्यं तन्न गुण हति वचनात्‌ | अयं तु न खल्वेकान्तेनेहेद 
मितिप्रतीतेनिषन्धनं, स्वयमेबोन्मग्ननिमग्नत्वात्‌ । तथाहि-यदेव पययिणाप्यते द्रब्यं तदेव गुण- 
बदिद॑ द्रव्यमयमस्य गुणः, शुभश्रमिद्ृत्रीयमयमस्य शुश्रों गुण इत्यादिवदताड्राविकों मेद 
उन्मजति । यदा तु द्रव्येणाप्य॑ते द्रव्यं तदास्तमितसमस्तगुणवासनोन्मेषस्य तथाविधं द्रव्यमेव 


है )' ऐसी प्रतीति होती है इसलिये वह बन सकता है,-ऐसा कहा जाय तो 
( पूछते हैं कि ) “इसमें यह है' ऐसी प्रतीति किसके आश्रय (-कारण )से होती है ? 
यदि ऐसा कहा जाय कि भेदके आश्रयसे ( अर्थात्‌ दृव्य और सत्तामें भेद होनेसे ) 
होती है तो, वह कौनसा भेद है ? प्रादेशिक या ग्रतादभाविक ? प्रादेशिक तो है 
नहीं, क्योंकि युतसिद्धत्व पहले ही रह ( नष्ट, निर्थक ) कर दिया गया है, और 
यदि ग्रतादुभाविक कहा जाय तो वह उपपन्न ( टीक ) ही है, क्योंकि ऐसा (शास्त्रका) 
वन है कि "जो द्रव्य है वह गुण नहीं है ।' परन्तु (यहाँ भी यह ध्यानमें रखना कि) 
यह अतादभाविक भेद एकान्तसे इसमें यह है ऐसी प्रतीतिका आश्रय ( कारण ) 
नहीं है, क्योंकि वह (ग्रतादभाविक भेद) स्वयमेव उनन्‍्मग्न और निमग्न होता है। 
वह इसप्रकार है:- जब द्रव्यको पर्याय प्राप्त कराई जाय ( अर्थात्‌ जब द्रव्यको 
पर्याय प्राप्त करती है-पहुँंचती है इसप्रकार पर्यायाथिकनयसे देखा जाय ) तब ही-- 
शुक्ल यह वस्त्र है, यह इसका शुक्‍्लत्व गुण है इत्यादिकी भाँति 'गुणवाला यह 
द्रव्य है, यह इसका गुण है! इसप्रकार अतादभाविक भेद उन्मग्न होता है; परन्तु 
जब द्रव्यको द्रव्य प्राप्त कराया जाय (ग्रर्थात्‌ द्रब्यको दव्य प्राप्त करता है।-- 
पहुंचता है इसप्रकार दृव्याथिकनयसे देखा जाय ), तब जिसके समस्त 'गुणवासनाके 





१. दृव्य और सत्तामें प्रदेशभेर नहीं है; क्‍योंकि श्रदेशभेद हो तो युक्तसिद्धत्व आये, जिसको 
पहले ही रद्द करके बताया है। २. द्रव्य बह गुण नहीं है और गुण वह द्रव्य नहीं है,--ऐसे द्रव्य-गुणके 
भेदको ( गुण-गुणी-भेदको ) अतादूभाविक ( तदरूप न होनेरूप ) भेद कहते हैं। यदि द्रव्य और सक्तामें 
ऐसा भेद कहा जाय तो वह योग्य ही दहै। ३. उन्म्रग्न होना -- ऊपर आना; तेर आना; प्रगट होना ( मुख्य 
होना) । ४. निमग्न होना - डूब जाना ( गौण होना ) | ५. गुणवासनाके उन्मेष - द्रव्यमें अनेक गुण होनेके 
अभिप्रायकी प्रगटता; गुणमेद होनेके रूपमें मनो-अभिप्रायक्ते अंकुर । 


मेन शाख्रमाला ] -- शझेयतश्व-प्रक्ञापन “- १४३ 


शुभ्रपत्तरीयमित्यादिवत्पपश्यतः समूल एवाताद्भाविको भेदो निमञ्भति | एवं हि भेदे निमजति 
तत्पत्यया प्रतीतिर्निमजति | तसयां निमज़त्यामयुतसिद्धत्वोत्यमर्थान्तरत्व॑ निमज्ञति । वतः 
समस्तमपि द्रव्यमेबेक भृत्वावतिष्ठते । यदा तु मेद उन्मजति, तस्मिन्नुन्मजति तत्प्रत्यया प्रती- 
विरुन्‍्मजति । तस्याप्ुन्मजत्यामयुतसिद्धत्वोत्थमर्थान्तरत्वम्रुन्मजति । तदापि तत्पययत्वेनोन्मज- 
अलराशेजलकल्लोल हव द्वव्यान्न व्यतिरिक्त स्यात्‌ | एबं सति स्वयमेव सदृद्र व्ये भवति | 
यस्त्वेब॑ नेच्छडति स खलु परसमय एव द्रष्व्यः ॥ ६८ ॥ 


अथोत्पादव्यय भ्रौव्यात्मकत्वे5पि सदृद्र वर्य भबतीति विभावयति-- 
सदवट्रिद सहावे दव्बं दव्वस्स जो हि परिणामों । 
अत्येस मो सहावो ठिदिसंभव्णाससंबद्धो ॥ ६६ ॥ 
मसदवग्धितं स्वभावे द्रव्यं द्रव्यस्थ यो हि परिणामः । 
अर्थप्‌ म स्॒भावः स्थितिमंसवनाशसंबद्ध! ।। ९९ || 





उन्मेष अस्त हो गये हैं ऐसे उस जीवको-- शुक्लवस्त्र ही है' इत्यादिकी भाँति-- 
ऐसा दृव्य ही है! इसप्रकार देखने पर समूल ही अतादभाविक भेद निमग्न होता 
है । इसप्रकार भेदके निमग्न होने पर उसके आश्रयसे ( कारणसे ) होती हुई प्रतीति 
निमग्न होती है । उसके निमग्न होने पर अयुतसिद्धत्वजनित भ्रर्थान्तरत्व निमग्न होता 
है, इसलिये समस्त ही एक दृव्य ही होकर रहता है। झऔौर जब भेद उन्मग्न होता 
है, वह उन्‍्मग्न होनेपर उसके आश्रय ( कारण )से होती हुई प्रतीति उन्मग्न होती 
है, उसके उन्मग्न होनेपर अ्रयुतसिद्धत्वजनित प्र्थान्तरत्व उन्मग्न होता है, तब भी 
(वह) द्रव्यके पर्यायरूपसे उन्मग्न होनेसे,--जंसे जलराशिसे जल तरंगे ब्यतिरिक्त 
नहीं हैं (ग्र्थात्‌ समुद्रसे तरंग अलग नहीं हैं) उसीप्रकार द्रव्यसे व्यतिरिक्त 
नहीं होता । 


ऐसा होनेसे (यह निश्चित हुआ कि ) द्रव्य स्वयमेव सत्‌ है। जो ऐसा 
नहीं मानता वह वास्तवमें 'परसमय' ( मिथ्यादृष्टि ) ही मानना ॥ &८ ॥ 
ग्रव, यह बतलाते हैं कि उत्पाद-व्यय-भ्रौव्यात्मक होनेपर भी द्रव्य 'सत्‌' है:- 
गाया ९९ 


अन्तरयार्थ:--[ स्वभावे ] स्वभावमें [ अवस्थितं ] अवस्थित ( होनेसे ) [ द्वब्यं ] 
. ३१० 


१५४ -- प्रवचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुल्द-कट्दान 


इृह हि स्वभाव नित्यमवतिष्टमानत्वात्सदिति द्रव्यम्‌ | स्वभावस्तु द्रव्यस्य भोव्योत्पा- 
दोच्छेदे फ्यात्मकपरिणामः । यथेष द्वि द्रव्यवास्तुनः सामस्त्येनेकस्पापि विष्कम्मक्रमप्रवृत्तिवर्तिनः 
वक्ष्मांशाः प्रदेशा, तभैव हि द्रव्पवृच्ते! सामस्त्येनेकस्यापि प्रवाहक्रमप्रवृत्तिवर्तिनः तक्ष्मांशाः 
परिणामाः। यथा च प्रदेशानां परस्परव्यतिरेकनिबन्धनो विष्कम्मक्रमः, तथा परिणामानां 
परस्परव्यतिरेकनिबन्धनः प्रवाहक्रमः । यथैव च ते प्रदेशाः स्वथाने स्वरूपपू्रूपाभ्यामुन्नो 
च्छत्वात्सबंत्र परस्परानुस्पृतित्नश्रितेकवास्तुतयानुत्पन्नप्रलीनत्वाच॒ संभूतिसंदारभौव्यात्मक- 
मात्मानं धारयन्ति, तथेव ते परिणामाः स्वावप्तरे स्वरूपपूवरूपाभ्याप्रुत्पन्नोच्छम्रत्वात्सवेत्र 





द्रव्य [ सव्‌ ] 'सत्‌' है; [ द्रव्यस्य ] द्रव्यका [ यः हि ] जो [ स्थितिसंभवनाशसंबद्धः 
उत्पादव्ययभ्रौव्य सहित [ परिणामः ] परिणाम है [ सः ] वह [ अर्थषु स्वभावः ] 
पदार्थोका स्वभाव है । 


टीकाः--यहाँ ( विश्वमें ) स्वभावमें नित्य अवस्थित होनेसे द्रव्य 'सत्‌' है। 
स्वभाव द्रव्यका ध्रौव्य-उत्पाद-विनाशकी एकतास्वरूप परिणाम है । 


जैसे 'द्रव्यका वास्तु समग्रतया ( अ्रखण्डतासे ) एक होनेपर भी, विस्तारक्रममें 
प्रवर्तमान उसके जो सूक्ष्म भ्रंश हैं वे प्रदेश हैं, इसीप्रकार द्रव्यकी वृत्ति ( अस्तित्व ) 
समग्रतया एक होनेपर भी, प्रवाहक्रममें प्रवर्तमान उसके जो सूक्ष्म अंश हैं वे परिणाम 
हैं । जेसे विस्तारक्रमका कारण प्रदेशोंका परस्पर व्यतिरेक है, उसीप्रकार प्रवाहक्रमका 
कारण परिणामोंका परस्पर व्यतिरेक है। 


जैसे वे प्रदेश अपने स्थानमें स्व-रूपसे उत्पन्न और पूर्व-रूपसे विनष्ट होनेसे 
तथा सर्वत्र परस्पर अनुस्यूतिसि रचित एकवास्तुतासे अनुत्पन्न-अविनष्ट होनेसे 
उत्पत्ति-संहार-ध्रौव्यात्मक है, उसीप्रकार वे परिणाम अपने अवसरमें स्व-रूपसे उत्पन्न 
और पूर्व-रूपसे विनष्ट होनेसे तथा सववंत्र परस्पर श्रनुस्यूतिसि रचित एकप्रवाहत्वसे 
अनुत्पन्न-अविनष्ट होनेसे उत्पत्ति-संहार-ध्रौव्यात्मक है । और जंसे वास्तुका जो छोटेसे 





१. द्रव्यका वास्तु - द्रव्यका स्व-विस्तार, द्रव्यका स्व क्षेत्र, द्रव्यका स्व-आकार, द्रव्यका स्व-दल। 
( वास्तु घर, निवासस्थान, आश्रय, भूमि। ) २. व्यतिरेक भेद; ( एकका दूसरेमें ) अभाव, ( पृ 
परिणाम दूसरे परिणामरूप नहीं है, इसलिये द्वव्यके प्रवाहमें क्रम है)। ३. अनुस्यूति-अन्वयपृर्वक 
जुड़ान । [ सर्व परिणाम परस्पर अन्वयपूर्वक ( सादश्य सहित ) गुंथित ( जुड़े ) दोनेसे, थे सब परिणाम 
एक श्रवाहरूपसे हैं, इसलिये बे उत्पन्न या विनष्ट नहीं हैं । ] 


जैन शाख्माला ] -- शेयतस्व-प्रज्ञापन -- १५४ 


परस्पराउुस्पृतिसत्रितेकप्रवाहतयाजुत्पन्नप्रलीनलाब॒संभूतिसंहारधौव्यात्मकमात्मानं धारयन्ति । 
यथेव च्‌ य एव हि पूवप्रदेशोच्छेदनात्मको वास्तुसीमान्तः! स एवं हि तदुचतरोत्पादात्मकः, से 
एवं च्‌ परस्परानुस्पृतित्त्रितेकवास्तुतयातदुभयात्मक हति | तथेष य एव हि पृवंपरिणामोच्छे 
दात्मकः प्रवाहसीमान्तः स एवं द्वि तदुचरोत्पादात्मका, स एवं च परस्परानुस्यृतित्तत्रितेक- 
प्रवाहतयातदुभयात्मक हृति एच्मस्थ स्वभावत एवं त्रिलक्षणायां परिणामपद्धतो दुलेलितस्य 
स्वभावानतिक्रमात्विलक्षणमेव सत्तमनुमोदनीयम्‌ मुक्ताफलदामवत्‌ । यथेव हि परिगृहीतद्राधिम्नि 
प्रलम्बमाने म्क्ताफलदामनि समस्तेष्वपि स्वधामसचकासत्सु मुक्ताफलेषत्तरोच्रेषु धामससरोच्तर- 
मुक्ताफलानामुद यनात्पूबपू्व मुक्ताफलानामनुदयनात्‌ स्वत्रापि परस्परानुस्यृतिश्नत्रकर्य प््॒कस्या- 








छोटा अंश पूर्वप्रदेशके विनाशस्वरूप है वही ( अंश ) उसके बादके प्रदेशका उत्पाद 
स्वरूप है तथा वहीं परस्पर अनुस्यूतिसे रचित एक वास्तुत्वसे अनुभय स्वरूप है 
( ग्रर्थात्‌ दोमेंसे एक भी स्वरूप नहीं है ), इसीप्रकार प्रवाहका जो शभ्रल्पातिग्रल्प 
अंश पूवेपरिणामके विनाशस्वरूप है वही उसके बादके परिणामके उत्पादस्वरूप है, 
तथा वही परस्पर अनुस्यूतिसे रचित एकप्रवाहत्वसे श्रनुभयस्वरूप है । 


इसप्रकार स्वभावसे ही त्रिलक्षण परिणाम पद्धतिमें ( परिणामोंकी 
परम्परामें ) प्रवर्तमान द्रव्य स्वभावका 'अतिक्रम नहीं करता इसलिये सत्त्वको 
“त्रिलक्षण ही अनुमोदित करना चाहिये | मोतियोंके हारकी भाँति । 


जसे--जिसने ( अमुक ) लम्बाई ग्रहण की है ऐसे लटकते हुये मोतियोंके 
हारमें, अपने-अपने स्थानोंमें प्रकाशित होते हुये समस्त मोतियोंमें, पीछे-पीछेके स्थानोंमें 
पीछे-पीछेके मोती, प्रगट होते हैं इसलिये, और पहले-पहलेके मोती प्रगट नहीं होते 
इसलिये, तथा सत्र परस्पर अनुस्यूतिका रचयिता सूत्र अ्रवस्थित होनेसे त्रिलक्षणत्व 
प्रसिद्धिको प्राप्त होता है | इसीप्रकार जिसने नित्यवृत्ति ग्रहण की है ऐसे रचित 
( परिणमित ) होते हुये द्र॒व्यमें, अपने अपने अवसरोंमें प्रकाशित ( प्रगट ) होते हुये 
समस्त परिणामोंमें पीछे पीछेके अवसरों पर पीछे पीछेके परिणाम प्रगठ होते हैं 


१. अतिक्रम + उल्लंघन; त्याग । २. सत्त्व-- सतृपना; ( अभेदनयसे ) द्रव्य । ३. त्रिलक्षण -- 
उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य ये तीनों लक्षणवाला; त्रिस्वरूप) त्रयात्मक। ४. अनुमोदित करना आन॑ंदसे 
सम्मत करना । ४. नित्यबृत्ति > नित्यस्थायित्व; नित्य अस्तित्व; सदा वतेना । 


१५६ «- प्रवचनसार ««« | भगवान श्रीकुम्दकुम्द-कहाल 


बस्थानाञलक्षण्यं प्रसिद्विमवतरति, तथेव हि परिगृह्दीवनित्यइ्वनिनिषतंमाने द्रव्य समस्तेष्वषि 
स्वावसरेपूथरकासत्स॒ परिणामेपृत्तरोसरेष्ववसरेप्त्तरोत्तरपरिणामानाझुदयनात्पूवेपृवंपरिणामानाम- 
नुदयनात्‌ सर्वश्रापि परस्परानुस्पृतिसत्रकस्य प्रवाहस्यावस्थामातरे रक्षण्यं प्रसिद्विमववरति ॥९९॥ 


अधोत्पादव्ययभोव्याणां परस्पराविनाभाव॑ दृदृयति--- 


ण॑ भवों भंगविहीणों भंगो वा णत्थि संभवविहीणों । 

उप्पादों वि य भंगो ण विणा धोन्‍्वेण अत्येण ॥ १०० ॥ 
न भत्रो भज्गविहीनों भड़्झी वा नास्ति संभवविहीनः । 
उत्पादोषषि च भज्ले न बिना ध्रोव्येणार्थन || १०० ॥ 


इसलिये, और पहले-पहलेके परिणाम नहीं प्रगट होते हैं इसलिये तथा सर्वत्र परस्पर 
भ्रनुस्यूति रचनेवाला प्रवाह ग्रवस्थित होनेसे त्रिलक्षणत्व प्रसिद्धिको प्राप्त होता है । 





भावा्थ/--प्रत्येक दृव्य सदा स्वभावमें रहता है इसलिये 'सत्‌' है। वह 
स्वभाव उत्पाद-व्यय-प्रौव्यस्वरूप परिणाम है । जसे दृव्यके विस्तारका छोटेसे छोटा 
ग्रंश वह प्रदेश है, इसीप्रकार दूव्यके प्रवाहका छोटेसे छोटा अंश वह परिणाम है । 
प्रत्येक परिणाम स्व-कालमें अपने रूपसे उत्पन्न होता है, पू्वरूपसे नष्ट होता है और 
सर्व परिणामों में एकप्रवाहता होनेसे प्रत्येक परिणाम उत्पाद-विनाशसे रहित एकरूप--- 
श्रुव रहता है । और उत्पाद-व्यय-प्रौव्यमें समयभेद नहीं है, तीनों ही एक ही समयमें 
हैं। ऐसे उत्पाद-व्यय-ध्रौव्यात्मक परिणामोंकी परम्परामें द्रव्य स्वभावसे ही सदा 
रहता है, इसलिये द्रव्य स्वयं भी मोतियोंके हारकी भाँति उत्पाद-व्यय-प्रौव्यात्मक 
है ॥ ६६ ॥ 

अ्रब, उत्पाद, व्यय और प्रौव्यका परस्पर अविनाभाव दृढ़ करते हैं:--- 

गाथा १०० 

अन्वया्थ!--[ भवः ] उत्पाद [भिद्भविहीनः ] भंग (व्यय ) से रहित [न] 
नहीं होता, [वा] और [ भद्ढ़) ] भंग [ संभवविद्ीनः | विना उत्पादके [ नास्ति ] 
नहीं होता; [ उत्पाद; ] उत्पाद [ भपि च ] तथा [ भड्ढः ] भंग [ धौन्‍्येण अर्थेन विना ] 
ध्रीव्य पदार्थके बिना [ न] नहीं होता । 


१.अविनाभाव -- एकके बिना दूसरे का नहीं होना वह; एक दूसरे बिना हो द्वी नहीं सके ऐसा भाव । 


जन शाखमाला ] “« शेयतस्थ-प्रश्ञापन ««- ; १५७ 


न खलु स्गः संहारमन्तरेण, न संद्वारो वा स्गमन्तरेण, न सृश्टिसंदारों स्थितिमन्तरेण, 
न स्थिति! समगसंहारमन्तरेण | य एवं हि सर्ग! स एवं संहारः, य एवं संद्ारः स एवं सर्गः, 
यावेव समगसंद्वारी सेत्र स्थितिः, येव स्थितिस्तावेव सर्गसंहाराविति | तथाहि--थ एवं कुम्मस्य 
सर्गः स एवं सृत्पिण्डस्थ संहारः, भावस्थ भावान्तरामावस्त्रभावेनावभासनात्‌। य एवं च 
सृत्पिण्डस्थ संहारः, स एवं कुम्मस्य सर्गः, अभावस्थ भावान्तरभावस्वभावेनावभासनात्‌ । 
यो च कुम्भपिण्डयोः स्गसंद्ारी सैवस चिकायाः स्थितिः, * व्यतिरेकमुखेनेबान्वयस्य प्रकाशनात्‌ । 





टीकाः--वास्तवमें उत्पाद, व्ययके बिना नहीं होता भ्रौर व्यय, उत्पादके 
बिना नहीं होता; उत्पाद और व्यय स्थिति ( ध्रौव्य )के बिना नहीं होते, और 
ध्रौव्य, उत्पाद तथा व्ययके बिना नहीं होता | 


जो उत्पाद है वही व्यय है, जो व्यय है वही उत्पाद है; जो उत्पाद और 

व्यय है वही भ्रौव्य है; जो भ्रौव्य है वही उत्पाद और व्यय है। वह इसप्रका रः--- 

जो कुम्भका उत्पाद है वही मृत्तिकापिण्डका व्यय है; क्योंकि भावका भावान्तरके 

अ्रभाव स्वभावसे अवभासन है। ( अर्थात्‌ भाव अन्यभावके अ्रभावरूप स्वभावसे 

प्रकाशित है--दिखाई देता है।) और जो मृत्तिकापिण्डका व्यय है वही कुम्भका 

उत्पाद है, क्योंकि अभावका भावान्तरके भावस्वभावसे अ्वभासन है; ( भ्रर्थात्‌ व्यय 
अन्यभावके उत्पादरूप स्वभावसे प्रकाशित है| ) 


झ्औौर जो कुम्भका उत्पाद और पिण्डका व्यय है वही मृत्तिकाकी स्थिति 
है, क्योंकि व्यतिरेक भ्रन्वयका अ्रतिक्रम नहीं करते, और जो मृत्तिकाकी स्थिति है 
वही कुम्भका उत्पाद और पिण्डका व्यय है, क्योंकि व्यतिरेकोंके द्वारा ही अन्वय 
प्रकाशित होता है । और यदि ऐसा ही न माना जाय तो ऐसा सिद्ध होगा कि उत्पाद 
प्रन्य है, व्यय अन्य है, श्रौव्य श्रन्य है । ( भ्रर्थात्‌ तीनों प्रथक्‌ हैं ऐसा माननेका प्रसंग 
आजायगा । ) ऐसा होने पर ( क्या दोष श्राता है, सो समभाते हैं ):-- 


# “यतिरेकमुखेन ....क्रमात्‌' के स्थान पर निम्न प्रकार पाठ चाहिये ऐसा लगता है, “व्यतिरेकाणा- 
है € बछ 
मन्वयानतिक्रमणात्‌ । येत्र च रुत्तिकायाः स्थितिस्तावेब कुम्भपिण्डयो: समगसंद्वारो; व्यतिरेकमुखनेवान्वयस्य 
प्रकाशनात्‌ ।” हिन्दी अनुवाद इस संशोधित पाठानुसार किया है। १. व्यतिरेक > भेद; एकका दूसरेरूप 
न होना वह; “यह बह नहीं है? ऐसे ज्ञानका निमित्तभूत भिन्नरूपत्व | २. अन्वय 55 एकरूपता; सादृश्यता 
ध्यह बही है? ऐसे ज्ञानका कारणभूत एकरूपत्व । 


श्भ्र्ध -- प्रवचनसार -- [ मगवान भीकुन्दकुन्द-कहान 


येव च मृत्तिकायाः स्थितिस्तावेव कुम्मपिण्डयोः सर्मसंहारो, व्यतिरेकाणामन्वयानतिक्रमणात्‌ । 
यदि पुननेंदमेवमिष्येत तदान्यः सर्मो5न्यः संहारः अन्या स्थितिरित्यायाति | तथा सति हि केवर्ल 
सगे सृगयमाणस्य कुम्मस्थोत्पादनकारणाभावादभबनिरेव भवेत्‌, असदुत्पाद एवं बा। तम्र 
कुम्मस्थाभवनों सर्वेपामेव भावानामभवनिरेव भवेत्‌ । असदुत्पादे वा व्योमप्रसवादीनामप्युत्पादः 
स्थात्‌ । तथा केवर्ल संहारमारभमाणस्य मृत्पिण्डस्य संदाारकारणाभावादसंदरणिरेव भवेत्‌, 
सदुच्छेद एवं वा । तत्र सृत्पिण्डस्यासंहरणी सर्वेपामेव भावानामसंहरणिरेव भवेत्‌ । सदुच्छेदे वा 








केवल उत्पाद-शोधक कुम्भकी (व्यय और अप्रौव्यसे भिन्न मात्र उत्पाद 
करनेको जानेवाले कुम्भकी ) उत्पादन ( उत्पत्तिका ) कारणका अ्रभाव होनेसे उत्पत्ति 
ही नहीं होगी; अथवा तो अ्रसत्‌का ही उत्पाद होगा | भर वहाँ, ( १ ) यदि कुम्भकी 
उत्पत्ति न होगी तो समस्त ही भावोंकी उत्पत्ति ही नहीं होगी । ( श्रर्थात्‌ जैसे 
कुम्भकी उत्पत्ति नहीं होगी उसीप्रकार विश्वके किसी भी द्रव्यमें किसी भी भावका 
उत्पाद ही नहीं होगा,-यह दोष झायगा ); अथवा ( २ ) यदि अ्सत्‌का उत्पाद हो 
तो आकाश-पुष्प इत्यादिका भी उत्पाद होगा, (भ्रर्थात्‌ घून्‍्यमेंसे भी पदार्थ उत्पन्न 
होने लगेगे,--यह दोष आयगा । ) 


और, केवल व्ययारम्भक ( उत्पाद और प्रौव्यसे रहित केवल व्यय करनेको 
उद्यत ) मृतपिण्डका, व्ययके कारणका अभाव होनेसे व्यय ही नहीं होगा; श्रथवा तो 
सत्‌का ही उच्छेद होगा | वहाँ, ( १ ) यदि मृतपिण्डका व्यय न होगा तो समस्त ही 
भावोंका व्यय ही न होगा, ( अर्थात्‌ जसे मृत्तिकापिण्डका व्यय नहीं होगा उसीप्रकार 
विश्वके किसी भी द्रव्यमें किसी भी भावका व्यय ही नहीं होगा,--यह दोष आयगा ); 
ग्रथवा ( २ ) यदि सत््‌का उच्छेद होगा तो चेतन्य इत्यादिका भी उच्छेद हो जायगा, 
( ग्रर्थात्‌ समस्त द्र॒व्योंका सम्पूर्ण नाश हो जायगा;--यह दोष आयगा । ) 


और केवल श्रौव्य प्राप्त करनेको जानेवाली मृत्तिकाकोी, व्यतिरेक सहित 
स्थितिका-अन्वयका-( मृत्तिकाको ) अभाव होनेसे, स्थिति ही नहीं होगी; अथवा 
तो क्षणिकको ही नित्यत्व आजायगा | वहाँ ( १ ) यदि मत्तिकाका भ्रौव्यत्व न हो 


१. केवल प्रौव्य - उत्पार ओर व्यय रद्दित अकेला प्र वपना, केबल स्थितिपना; [ अन्बय व्यतिरेक 
अफेला अवस्थान सहित ही द्ोता है, इसलिये ध्रोव्य उत्पाद-वयय सहित ही द्वोगा, अफेला नहीं हो सकता। जैसे 
उत्पाद (या व्यय) द्रव्यका अंश है-सम प्र द्रव्य नहीं, इसीप्रकार भौव्य भी द्रव्यका अंश है,-समग्र द्रव्य नहीं।] 


लेन शाखमाला ] «“- झेयतर्व-प्रद्चापन -- १४६ 


संविदादीनामप्युच्छेद! स्थाद । तथा केवलां स्थितिश्रुपगच्छम्त्या सत्तिकाया व्यतिरेकाक्रान्तस्थि- 
त्यन्वयाभावादस्थानिरेव भवेत, क्षणिकनिस्यत्यमेव वा। तत्र सत्तिकाया अस्थानों सर्वेपामेब 
भावानामस्था निरेव भवेत्‌ । क्षणिकनित्यत्वे वा वित्षक्षणानामपि नित्यरव स्थात्‌ । तत उत्तरो्तर- 
व्यतिरेकाणां स्गेण पूर्वपूव॑ब्यतिरेकाणां संहारेणान्वयस्यावस्थानेनाविनाभूतमुधोतमाननिर्विध्नत्रै- 
लक्षण्पलाज्छन द्रव्यमवश्यमनुमन्तव्यम्‌ ।। १००॥। 
अथोत्पादादीनां द्रव्यादर्थान्‍तरत्वं संदरवि-- 
उप्पादड्रिदिभंगा विज्जंते पज्जएसु पज्जाया। 
दब्बे हि मंति णियदं तम्हा दव्वं हवदि सब्बं ॥१०१॥ 
उत्पादस्थितिभज्ञा. विद्न्ते प्रययिष्‌ पर्यायाः । 
ट्रव्ये हि सन्ति नियत तस्मादुद्रब्यं भवति सं्बम ॥१०१॥ 








तो समस्त ही भावोंका श्रौव्य ही नहीं होगा, ( भ्रर्थात्‌ यदि मिट्टी ध्रुव न रहे तो 
मिट्टीकी ही भाँति विश्वका कोई भी द्रव्य ध्रुव ही नहीं रहेगा,--यह दोष ग्रायगा । ) 
ग्रथवा ( २ ) यदि क्षणिकका नित्यत्व हो तो चिक्तके क्षणिक-भावोंका भी नित्यत्व 
होगा; (अर्थात्‌ मनका प्रत्येके विकल्प भी त्रेकालिक पश्रुव हो जाय,--यह 
दोष आवबे | ) 


इसलिये द्रव्यको उत्तर उत्तर व्यतिरेकोंकी उत्पत्तिके साथ, पूर्व पूर्वके 
व्यतिरेकोंके संहारके साथ और अन्वयके अवस्थान ( ध्रौव्य ) के साथ अविनाभाववाला, 
जिसका निर्विष्च ( अबाधित ) त्रिलक्षणतारूप चिह्न प्रकाशमान है ऐसा अवश्य 
सम्मत करना ॥ १०० ॥ 


अब, उत्पादादिका द्रव्यसे ग्र्थान्त रत्वको नष्ट करते हैं; ( श्रर्थात्‌ यह सिद्ध 
करते हैं कि उत्पाद-व्यय-प्रौव्य द्रव्यसे पृथक पदार्थ नहीं हैं )-- 


गाथा १०१ 
अखयार्ध!--[ उत्पादस्थितिमड़ा! ] उत्पाद, ध्रौव्य और व्यय [ पययिषु ] 


पर्यायोंमें [ विधन्ते ] वर्तते हैं; [ पर्याया) ] पर्यायें [ नियत ] नियमसे [ द्रव्ये हि सन्ति] 
द्रव्य होती हैं, [ तस्भाव्‌ ] इसलिये [ सब ] वह सब [ द्रब्यं भवति ] द्रव्य है । 


१६० « प्रवचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुस्द-कट्ठान 


उत्पादव्ययभौव्याणि हि पर्यापानाल्‍म्बन्ते, ते पुनः पर्याया द्वव्यमालम्बन्ते | ततः 
समस्तमप्येतदेकमेव द्रव्यं न पुनद्रेव्यान्तरम्‌ । द्वव्यं हि तावत्पर्यायेरालम्ब्यते | समुदायिनः 
समुदायात्मकत्वात्‌ पादपवत्‌ । यथा हि सम्ुुदायी पादपः स्कन्धमूलशाखासमुदायात्मकः स्कन्ध 
मूलशाखाभिरालम्बित एवं प्रतिभाति, तथा सम्मुदायि द्रव्यं पंर्यायसमरुदायात्मक पर्यायेरालम्बि- 
तमेव प्रतिभाति । पर्यायास्तृत्पादव्ययधौन्‍्येरालम्ब्यन्ते उत्पादव्ययप्रौव्याणामंशघमंत्वात्‌ 








टीका-- उत्पाद, व्यय और क्रौध्य वास्तवमें पर्यायों पर अवलम्बित हैं, और 
वे पर्याय द्रव्य पर श्रवलम्बित हैं, इसलिये यह सब एक ही द्रव्य है, द्रव्यांतर नहीं | 


प्रथम तो द्रव्य पर्यायोंके द्वारा आलम्बित है ( अर्थात्‌ पर्यायें द्रव्याश्रित हैं ), 
क्योंकि समुदायी ( समुदायवान्‌ ) समुदायस्वरूप होता है; वृक्षकी भाँति। जसे 
समुदायी वृक्ष स्कंथ, मूल और शाखाओ्रोंका समुदायस्वरूप होनेसे स्कंध, मूल और 
शाखाओ्ंसे श्रालम्बित ही भासित ( दिखाई ) देता है, इसीप्रकार समुदायी द्रव्य 
पर्यायोंका समुदायस्वरूप होनेसे पर्यायोंके द्वारा झ्रालम्बित ही भासित होता है। 
( अर्थात्‌ जेसे स्कंध, मूल शाखायें वृक्षाश्रित ही हैं--वृक्षसे भिन्न पदार्थरूप नहीं हैं 
उसी प्रकार पर्यायें द्रव्याश्रित ही हैं,--द्रव्यसे भिन्न पदार्थरूप नहीं हैं । ) 





और पर्याय उत्पाद-व्यय-प्रौव्यके द्वारा आलम्बित हैं ( अर्थात्‌ उत्पाद-व्यय- 
श्रौव्य पर्यायाश्रित हैं ) क्योंकि उत्पाद-व्यय-ध्रौव्य अंशोंके धर्म हैं ( अंशीके नहीं ); 
बीज, अंकुर और वृक्षत्वकी भाँति। जसे अंशीवृक्षके बीज अंकुर-वृक्षत्वस्वरूप तीन 
अंश, व्यय-उत्पाद-ध्रौव्यस्वरूप निज धर्मोसे आलम्बित एक साथ ही भासित होते 
हैं, उसीप्रकार अंशी-द्रव्यके, नष्ट होता हुझ्ना भाव, उत्पन्न होता हुआ भाव, और 
ग्रवस्थित रहनेवाला भाव; --यह तीनों अंश व्यय-उत्पाद-भ्रौव्यस्वरूप निजधर्मोके द्वारा 
ग्रालम्बित एक साथ ही भासित होते हैं | किन्तु यदि (१) व्यय, (२) उत्पाद और (३) 
ध्रौव्यको (अंशोंका न मानकर ) दृव्यका ही माना जाय तो सारी गड़बड़ी हो जायगी 
यथा--( १ ) पहले, यदि द्रव्यका ही व्यय माना जाय तो क्षणभंगसे लक्षित समस्त 
द्रव्योंका एक क्षणमें ही व्यय होजानेसे दृव्यशुन्यता श्राजायगी, अ्रथवा सत्‌का उच्छेद 
हो जायगा । ( २ ) यदि दृव्यका ही उत्पाद माना जाय तो समय-समय पर होनेवाले 





१. जहाँ २ “हारा” शब्द आते वहाँ त्तीसरी विभक्ति सूचक समभना ! २. विप्लव - अंधाघु घी, 
- उथलपुथल; घोटाला; बिरोध । ३. क्षण - विनाश जिनका लक्षण द्वो, ऐसे । 


जैन शाखत्रमाला ] -- ज्ेयतश्व-प्रश्ञापन -- १६१ 


बीजाइकुरपादपत्ववत्‌ । यथा किलांशिनः पादपस्य बीजाडकुरपादपत्वलक्षणाख्रयों5शा भद्गोत्पाद 
ध्रौव्यलक्षणेरात्मधर्मेरालम्बिताः सममेव प्रतिभान्ति, तथांशिनों द्रव्यस्थोच्छिय्रमानोत्पथमानाव- 
तिष्ठपानभावलक्षणास्रयों 5शा भड्गोत्पाद्रौव्यलक्षणैरात्मधरमेरालम्बिताः सममेव प्रतिमान्ति | यदि 
पुनर्भब्रोत्पादप्रौव्याणि द्र॒व्यस्यैवेष्यन्ते तदा समग्रमेव विश्ततते । तथाहि भंगे तावत्‌ क्षणभज्ज- 
कटाप्तितानामेकक्षण एवं सर्वद्रव्याणां संहरणादूद्रव्यश्त्यतावतारः सदुच्छेदी बा। उत्पादे तु 
प्रतिसमयो त्पादसुद्वितानां अत्येक द्रव्याणामानन्त्यमसदुत्पादों वा । भ्रौव्ये तु क्रमशुवाँ भावानाम- 
भावादूद्र व्यस्थाभावः क्षणिकत्वं वा। अत उत्पादव्ययप्रौब्यैरालम्ब्यन्तां पर्याया पर्यायश्र 
द्रव्यमालम्ब्यतां, येन समस्तमप्येतदेकमेव द्रव्य भव॒ति || १०१ | 





उत्पादके द्वारा चिह्नित दृब्योंको-प्रत्येकको अ्रनन्तता आजायग्री | ( भ्रर्थात्‌ समय 
समयपर होनेवाला उत्पाद जिसका चिह्न हो ऐसा प्रत्येक दृव्य ग्रनन्त दृव्यत्वको 
प्राप्त होजायगा ) अथवा असत्‌का उत्पाद होजायगा; ( ३ ) यदि दृब्यका ही भ्रौव्य 
माना जाय तो क्रमश: होनेवाले भावोंके श्रभावके कारण दृव्यका अभाव हो जायगा, 
ग्रथवा क्षणिकत्व आजायगा । 


इसलिये उत्पाद-व्यय-प्रौव्यके द्वारा पर्यायं आलम्बित हों, और पर्यायोंके 
द्वारा दृष्य आलम्बित हो, कि जिससे यह सब एक ही दृव्य है । 


भावार्थ:--बीज, अंकुर और वृक्षत्व, वृक्षके अंश हैं। वीजका नाश, अंकुरका 
उत्पाद और वृक्षत्वका ध्रौव्य-तीनों एक ही साथ होते हैं । इसप्रकार नाश बीज पर 
आश्रित है, उत्पाद अ्ंकुरपर ग्राश्चित है, और श्रौव्य वृक्षत्व पर ग्राश्चित है; नाश- 
उत्पाद और प्रोव्य बीज-अंकुर और वृक्षत्वसे भिन्न पदार्थरूप नहीं है। तथा बीज- 
अंकुर और वृक्षत्व भी वृक्षसे भिन्न पदार्थरूप नहीं हैं । इसलिये यह सब एक वृक्ष ही 
हैं । इसीप्रकार नष्ट होता हुआ भाव, उत्पन्न होता हुआ भाव और श्रौव्य भाव सब 
दुव्यके अंश हैं | नष्ट होते हुये भावका नाश, उत्पन्न होते हुये भावका उत्पाद और 
स्थायी भावका ध्रोव्य एक ही साथ है। इसप्रकार नाश नष्ट होते भावके आश्रित है, 
उत्पाद उत्पन्न होते हुये भावके झ्राश्चित है और ध्रौव्य स्थायी भावके झाश्वित है । नाश, 
उत्पाद और श्रौव्य उन भावोंसे भिन्न पदार्थरूप नहीं हैं। और वे भाव भी द्रव्यसे 
भिन्न पदार्थरूप नहीं हैं । इसलिये यह सब, एक द्रव्य ही हैं | १०१॥ 
२१ 


१६२ «- प्रवचनसार -« [ भगवान भीकुन्दकुत्द-कह्दात्र 
अथोत्पादादीनां क्षणमेदमुदस्य द्रव्यल्॑ बोतयति-- 
समवेदं खलु दब्वं संभवठिदिणाससरिणदट्र हिं। 
एकम्मि चेव समये तम्हा दव्वं खु तत्तिदय ॥१०२॥ 
समवेत॑ खलु द्वव्यं संभवस्थितिनाशसंज्षिता्थ: । 
एकस्मिन्‌ चैव समये तस्मादुद्रज्यं खलु तत््रितयम्‌ ॥१०२॥ 


हृह हि यो नाम वस्तुनों जन्मक्षणः स जन्मनेव व्याप्तत्ात्‌ स्थितिक्षणो नाशक्षणश्र न 
भवति | यश्र स्थितिक्षणः स खलूभयोरन्तरालदुलेलितत्वाज़ मप्तणो नाशक्षणश्र न भवति | यश्र 
नाशक्षणः स्‌ तृूत्पधावस्थाय च नश्यतो जन्मक्षण स्थितिक्षणश्र न भवति । हट्युत्यादादीनां 








अ्रब, उत्पादादिका क्षणभेद निराकृत ( खण्डित ) करके यह समभाते हैं 
कि वे द्रव्य हैं:--- 


गाथा १०२ 


अन्वयार्थ:--[ द्रव्यं ] द्रव्य [ एकस्मिन च एवं समये ] एक ही समयमें 
[ संभवस्थितिनाशसं ज्विताथें! ] उत्पाद, भ्ौव्य और व्यय नामक 'गभ्रथोंके साथ [ खलु ] 
वास्तवमें [ समवेत ]) समवेत ( एकमेक ) है; [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ ततू त्रितयं ] 
यह बत्रितय [| खल्लु ] वास्तवमें [ द्वव्य॑ | द्रव्य है । 


टीका।--( प्रथम शंका उपस्थित की जाती है:--) यहाँ, ( विश्वमें ) 
वस्तुका जो जन्मक्षण है वह जन्मसे ही व्याप्त होनेसे स्थितिक्षण और नाशक्षण नहीं 
है, ( वह पृथक्‌ ही होता है ); जो स्थितिक्षण है वह दोनोंके अन्तरालमें ( उत्पादक्षण 
और नाशक्षणके बीच ) दृढ़तया रहता है, इसलिये ( वह) जन्मक्षण और नाशक्षण 
नहीं है; और जो नाशक्षण है वह, -वस्तु उत्पन्न होकर और स्थिर रहकर 
फिर नाशको प्राप्त होती है इसलिये,--जन्मक्षण और स्थितिक्षण नहीं है; -- 


१. अथे >पदार्थ ( ८७ वीं गाथामें समझाया गया है, तदनुसार पर्याय भी अर्थ है। ) 
२. समवेत -- समवायवाला, तादात्म्यसद्दित जुड़ा हुवा, एकमेक । ३. त्रितय -- तीनका समुदाय । ( उत्पाद, 
व्यय और भ्ौज्य, इन तीनोंका समुदाय वास्तवमें द्रव्य ही है ) 


ध्दिि 
जन शास्त्रमाला ] --ब्लेयतस्‍्व-प्रज्ञापन-- १६३ 


वितकय॑माणः क्षणमेदों हृदयभूमिमवतरति । अवतरस्येवं यदि द्रव्यमात्मनेवोत्पद्यते आत्मनेवाव- 
तिष्ठते आत्मनेव नश्यतीत्यम्युपगम्यते । तच नाम्युपगतम्‌ | पर्यायाणामेबोत्पादादयः कुतः 
क्षणमेद! । तथाहि--यथा कुलालदण्डचक्रचीवरारोप्यमाणसंस्कारसब्रिधौ य एवं वर्धभानस्य 
जन्मक्षण: स एवं सृत्पिण्डस्य नाशक्षणः स एवं च कोटिद्याधिरूदस्थ मृतिकात्वस्य स्थिति- 
भ्षणछः। तथा अन्तरड्रबहिरड्रसाधनारोप्यमाणसंस्कारसबन्निधो य एवोत्तरपर्यायस्य जन्मप्तणः से 
एवं प्राक्तनपर्यायस्य नाशक्षणः स एवं च कोटिदयाधिरूदस्य द्रव्यत्वस्थ स्थितिक्षणः । यथा 
च वधमानसृत्पिण्डमत्तिकास्वेष प्रत्येकवर्तीन्यप्युत्पादव्ययध्रौव्याणि व्रिस्वभावस्पर्शिन्यां सत्ति- 
कायां सामस्त्येनेकसमय एवावलोक्यन्ते, तथा उ्तरप्राक्तनपर्यायद्रव्यत्वेषु प्रत्येकवर्तीन्यप्युत्पाद- 








इसप्रकार तक पूवंक विचार करने पर उत्पादादिका क्षणभेद हृदयभूमिमें ग्रवतरित 
होता है ( अर्थात्‌ उत्पाद, व्यय और श्रौव्यका समय भिन्न-भिन्न होता है, एक नहीं 
होता,--इसप्रका रकी बात हृदयमें जमती है। ) 


( यहाँ उपरोक्त शंकाका समाधान किया जाता है:--) इसप्रकार उत्पा- 
दादिका क्षणभेद हृदयभूमिमें तभी उतर सकता है जब यह माना जाय कि द्रव्य स्वयं 
ही उत्पन्न होता है, स्वयं ही ध्रुव रहता है और स्वयं ही नाशको प्राप्त होता है ! ' 
किन्तु ऐसा तो माना नहीं गया है; ( क्‍योंकि यह स्वीकार और सिद्ध किया गया 
है कि ) पर्यायोंके ही उत्पादादि हैं; ( तब फिर ) वहाँ क्षणभेद कहाँसे हो सकता है ? 
यह समभाते हैं:--- 

जैसे कुम्हार, दण्ड, चक्र और चीवरसे आरोपित किये जानेवाले संस्कारकी 
उपस्थितिमें जो वर्धमान (-रामपात्र )का जन्मक्षण होता है वही मृत्तिकापिण्डका 
नाशक्षण होता है, और वही दोनों कोटियोंमें रहनेवाला मृत्तिकात्वका स्थितिक्षण 
होता है; इसीप्रकार अन्तरंग और बहिरंग साधनोंसे आरोपित किये जानेवाले संस्का रोंकी 
उपस्थितिमें, जो उत्तरपर्यायका जन्मक्षण होता है वही पूर्व पर्यायका नाशक्षण होता है, 
और वही दोनों कोटियोंमें रहनेवाले द्रव्यत्वका स्थितिक्षण होता है । 


ओर जसे रामपात्रमें, मृत्तिकापिण्डमें और मृत्तिकात्वमें उत्पाद, व्यय और 
ध्रौव्य प्रत्येक रूपमें ( प्रत्येक पृथक्‌ पृथक्‌ ) वर्तते हुये भी त्रिस्वभावस्पर्शी मृत्तिकामें वे 


१. कोटि > प्रकार ( सृत्तिकात्व तो पिंडरूप तथा रामपात्ररूप-दोनों भ्रकारोंमें विमान है।) 


१६७ «> प्रवयमसार -« . [ भगवान भीकुन्दकुन्द-कद्दान 


व्ययभौव्याणि त्रिस्वभावस्पर्शिनि द्रव्ये सामस्त्येनेकसमय एवावलोक्यस्ते | यथेव थे व्धमान- 
पिण्डमृत्तिकाल्ववर्तीन्युत्पादण्ययभौव्याणि मृत्तिकेव न वस्त्वन्तरं, तथेवोचरप्राक्तनपर्यायद्रव्यस्त- 
बर्तीन्यप्युत्पादब्ययभ्ौव्षाणिद्रण्यमेव न खल्वर्थास्तरम्‌ ॥। १०२ ॥। 


अथ द्रव्यस्योत्यादव्ययभ्रौव्याण्यनेकद्रव्य पर्या यद्वा रेण चिन्तयति--« 


पाड़ब्मवदि ये अण्णो पज्जाओ पज्जशों वयदि अण्णो। 
देव्वस्मस तेंपि दव्व णव पणटु ण उप्पणण ॥ १०३ ॥ 
प्रादभवति चान्यः पर्यायः पर्षायों व्येति अन्यः । 
ट्रव्यस्य तदपि द्रव्य नेंच प्रणष्ट नोत्पदन्नम ।।१०३॥। 
सम्पूर्णतया ( सभी एकत्रित ) एक समयमें ही देखे जाते हैं; इसीप्रकार उत्तर पर्यायमें 
पूर्वपर्यायमें और द्रव्यत्वमें उत्पाद, व्यय और प्रौव्य प्रत्येकतया ( एक-एक ) प्रवर्तमान 


होनेपर भी “त्रिस्वभावस्पर्शी द्रव्यमें वे सम्पूर्णतया ( तीनों एकत्रित ) एक समयमें ही 
देखे जाते हैं । 


और जसे रामपात्र, मृत्तिकापिण्ड तथा मृत्तिकातवमें प्रवर्तमान उत्पाद, व्यय 
और भ्रौव्य मिट्टी ही हैं, श्रन्य वस्तु नहीं; उसीप्रकार उत्तर पर्याय, पूर्व पर्याय और 
द्रव्यत्वमें प्रवर्त मान उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य द्रव्य ही हैं, अ्रन्य पदार्थ नहीं ॥१०२॥ 


अब, द्रव्यके उत्पाद-व्यय-प्रौव्यको अनेक द्रव्यपर्यायके द्वारा विचार करते हैं:--- 
गाथा १०३ 


अन्वयाथे।- द्वव्यस्य ] द्रव्यकी [ अन्य पर्यायः ] अन्य पर्याय [ प्राहु- 
भंबति ] उत्पन्न होती है [ च ] और [ अन्यः पर्याय! ] कोई अन्य पर्याय [ ब्येति ] नष्ट 
होती है; [वद॒पि ] फिर भी [ द्वब्यं ] द्रव्य [प्रणष्ट' न एवं] न तो नष्ट होता है, [उत्पन्न 
न] न उत्पन्न होता है। ( वह ध्रुव है। ) 


१. त्रिस्वभावस्पर्शी - तीनों स्वभावोंकों स्पशे करनेवाला। (द्रव्य उत्पाद, व्यय और ध्ौव्य-इन तीनों 
स्वभावोंको धारण करता है। ) २. अनेकद्र॒व्यपयोय > एकसे अधिक द्र॒ब्योंके संयोगसे दोनेवाली पयोय । 


छ, हो 


दैन शास्त्रमाज्ा ] «- शेयतर्व-प्रक्मापन -- १६५ 


हह हि यथा किलेकस्त्थशुकः समानजातीयो5नेकद्रव्यपर्यायोविनश्यत्यन्यश्रतुरणुकः 
प्रजायते, ते तु त्रयश्रत्वारों था पुद्टला अषिनशनुत्पन्ना एवावतिषप्ठन्ते । तथा सर्वे5पि समान- 
जातीया द्रव्यपर्पाया पिनश्यन्ति प्रजायन्ते च | समानजातीनि द्रव्याणि त्वविनष्टानुत्पत्नान्येवा- 
बतिष्ठन्ते। यथा चेको मनुष्यत्वलक्षणोइसमानजातीयो द्वव्यपर्यायो विनश्यत्यन्यख्िदशत्व- 
लक्षणः प्रजायते ता च॒ जीवपुद्टली अविनशनुत्पन्नावेबाबतिष्ठेते, तथा सर्वेउप्यसमानजातीया 
द्रव्यपयाया विनश्यन्ति प्रजायन्ते च असमानजातीनि द्रव्याणि त्वविनष्टनुत्पन्नान्येवावतिष्ठन्ते । 
एवमात्मना ध्रुवाणि द्रव्यपर्यायद्वारेणोत्पादव्ययीभृतान्युत्पादव्ययभौव्याणि द्रव्याणि भवन्ति 
१०३ ॥ 


अधथ द्रव्यस्पोत्पादव्ययप्रौन्याण्येकद्रव्यपर्यायद्वारेण चिन्तयति-- 


टीकाः--यहाँ ( विश्वमें ) जैसे एक त्रि-अणुक समानजातीय अनेक द्रव्यपर्याय 
विनष्ट होती है और दूसरी 'चतुरणुक ( समानजातीय भ्नेक द्रव्यपर्याय ) उत्पन्न होती 
है; परन्तु वे तीन या चार पुद्गल ( परमाणु ) तो अविनष्ट और शअनुत्पन्न ही रहते हैं 
( ध्रुव हैं ); इसीप्रकार सभी समानजातीय द्रव्यपर्यायें विनष्ट होती हैं और उत्पन्न होती 
हैं, किन्तु समानजातीय द्रव्य तो अविनष्ट और अनुत्पन्न ही रहते हैं (-प्रुव हैं ) । 


ओर, जेंसे एक मनुष्यत्वस्वरूप असमानजातीय द्रव्य-पर्याय विनष्ट होती है 
झौर दूसरी देवत्वस्वरूप ( अ्रसमानजातीय द्र॒व्यपर्याय ) उत्पन्न होती है, परन्तु वह जीव 
और पुद्गल तो अविनष्ट और भ्रनुत्पन्न ही रहता है, इसीप्रकार सभी शभ्रसमानजातीय 
द्रव्यपर्यायें विनष्ट हो जाती हैं श्लौर उत्पन्न होती हैं, परन्तु श्रसमानजातीय द्रव्य तो 
अविनष्ट और श्रनुत्पन्न ही रहते हैं । 


इसप्रकार स्वतः ( द्रव्यत्वेन ) ध्रुव और द्रव्यपर्यायों द्वारा उत्पाद-व्ययरूप 
द्रव्य उत्पाद-व्यय-प्रौव्य हैं ॥|१०३॥ 
अ्रब, द्रव्यके उत्पाद-व्यय-प्रौव्य एक द्रव्य पर्यायके द्वारा विचार करते हैं:-- 


१. चतुरणुक - चार अणुओंका ( परमाणुओंका ) बना हुआ स्कंध। २. द्रव्यशब्द मुख्यतया दो 
अर्थोर्म प्रयुक्त होता है: (१) एक तो सामान्य-विशेषके पिण्डको अथोतू बस्तुकों द्रव्य कह जाता है; 
जैसे-'द्रब्य उत्पाद-व्यय-भौव्यसरूप है; (२) दूसरे-बस्तुके सामान्य अंशको भी द्रव्य कह्य जाता है; जैसे 
८ृव्याथिक नय' अर्थात्‌ सामान्यांशग्राह्दी नय। जहाँ जो अर्थ घटित होता हो वहाँ बह अर्थ सममना चाहिये | 


१६६ छ> प्रवचनसार +- [ भगवान श्रीकुन्दकुन्द-कद्दान 


परिणमदि सयं दब्वं गुणदो य गुणंतरं सदविसिट्ट । 

तम्हा गुणपज्जाया भणिया पुण दब्बमेव त्ति ॥१०४॥ 
परिणमति स्वयं द्रव्यं मुणतश्॒ मुणान्तरं सदविशिष्टम्‌ | 
तस्माद्‌ गुणपर्याया भमणिताः पुनः द्रव्यमेवेति ॥ १०४॥। 


एकद्रव्यपर्याया हि गुणपर्यायाः, गुणपर्यायाणामेकद्रव्यत्वात्‌ । एक द्रव्यत्व॑ दि तेषां सहकारफल- 
बत्‌। यथा किल सहकारफल स््रयमेव दरितभावात्‌ पाण्डभावं परिणमत्पूर्वोच्तरप्रवृत्तहरितपाण्डुभावा- 
भ्यामनुभूतात्मसचाक हरितपाण्डमावाभ्यां सममविशिष्टसचाकतयेकमेव वस्तु न वस्त्वन्तरं, तथा 


जन ७+++-_तनन-स 6७-दबल-+त_ह..ैै3्ऋ्++त++तनत तन नी + की निनानन- पननिनलननन»क५9»>++ 


गाथा १०४ 


अन्वयार्थ:--[ सदविशिष्टं ] सत्तापेक्षासे अ्रविशिष्टरूपसे, [ द्व्यं स्वयं ] द्रव्य 
स्वयं ही [ गुणतः च गुणान्तरं ] गुणसे गुणान्तररूप [ परिणमत्ते | परिणमित होता है, 
( श्रर्थात्‌ द्रव्य स्वयं ही एक गुणपर्यायमेंसे भ्रन्य गुणपर्यायरूप परिणमित होता है, और 
उसकी सत्ता गुणपर्यायोंकी सत्ताके साथ अविशिष्ट-अभिन्न-एक ही रहती है ), [ तस्मात्‌ 
पुनः ] और उससे [ गुणपर्यायाः ] गुणपर्यायें [ द्रव्यम्‌ एवं ति भणिताः ] द्रव्य ही कही 
गई हैं । 

टीका;--गरुणपर्यायें एक द्रव्य पर्यायें हैं, क्योंकि गुणपर्यायोंको एक द्रव्यत्व है, 
(अर्थात्‌ गुणपर्यायें एकद्रव्यकी पर्यायें हैं, क्योंकि वे एक ही द्रव्य हैं--भिन्न भिन्न द्रव्य 
नहीं । ) उनका एकद्रव्यत्व आम्रफलकी भाँति है। जसे--आम्रफल स्वयं ही हरितभाव- 
मेंसे पीतभावरूप परिणमित होता हुआ, प्रथम और पदचात्‌ प्रवर्तमान हरितभाव और 
पीतभावके द्वारा अपनी सत्ताका अनुभव करता है, इसलिये हरितभाव और पीतभावके 
साथ भअविशिष्ट सत्तावाला होनेसे एक ही वस्तु है, अन्य वस्तु नहीं; इसीप्रकार द्रव्य 
स्वयं ही पूर्व अवस्थामें अवस्थित गुणमेंसे उत्तर अ्रवस्थामें अवस्थित गुणरूप परिणमित 
होता हुआ, पूर्व श्रौर उत्तर अ्रवस्थामें अवस्थित उन गुणोंके द्वारा श्रपनी सत्ताका श्रनु- 
भव करता है, इसलिये पूर्व भर उत्तर ग्वस्थामें भ्रवस्थित गुणोंके साथ ग्रवशिष्ट सत्ता- 
वाला होनेसे एक ही द्रव्य है, द्रव्यान्तर नहीं | 


१. अविशिष्ट सत्तावाला-अभिन्न सत्तावाला; एक सत्तावाला; ( आमकी सत्ता हरे और पीछे 
भावकी सत्तासे अभिन्न है, इसलिये आम और हरितभाव तथा पीतभाव एक ही बस्तु हैं, भिन्न नहीं। ) 


बैन शाखलाला ] “- शेयतस्‍क्त्व-प्रश्ञापत “- 9६७ 


द्रव्य॑ स्वयमेव पूर्वावस्थावस्थितगुणादुचरावस्थावस्थितगुणणं परिणमत्पूर्वो्तरावस्थावस्थितगुणास्यां 
ताम्यामनुभूतात्मसत्ताक॑पूर्वोचरावस्थावस्थितगुणाभ्यां सममविशिष्टसत्ताकतयेकमेव द्रव्यं न 
द्रव्यान्तरम्‌ । यथेव चोत्पथ्यमानं पाण्डभावेन, ब्ययमान दहरितभावेनावतिष्ठमान॑ सहकारफल- 
त्वेनोत्पादव्ययप्रौच्याण्येकवस्तुपर्यायद्धारेण सहकारफ्लं तथवोत्पद्यममानप्ठत्तरावस्थावस्थितगुणेन, 
व्ययमान पूर्वावस्थावस्थितगुणेनावतिष्ठमान द्रव्यत्वगुणेनोत्यादव्ययप्रौन्याण्येकद्रव्यपर्यायद्वारेण 
द्रव्यं भवति ॥ १०४ ॥ 


अथ सत्ताद्र व्ययोरनर्थान्तरत्वे युक्तिप्रपन्यस्थति--- 


ण हवदि जदि सदृत्ब॑ असदुधुत्य हवदि त॑ कह दर्व्यं। 
हवदि पुणों अणणं वा तम्हा दव्बं सय॑ं सत्ता ॥ १०५ ॥ 


( आमके उदाहरणकी भाँति, द्रव्य स्वयं ही गुणकी पूर्व पर्यायमेंसे उत्तरपर्याय- 
रूप परिणमित होता हुआ, पूर्व और उत्तर गुणपर्यायोंके द्वारा भश्रपने अस्तित्वका अनु- 
भव करता है, इसलिये पूर्व और उत्तर गुणपर्यायोंके साथ अभिन्न अ्रस्तित्व होनेसे एक 
ही द्रव्य है, द्रव्यान्तर नहीं; अर्थात्‌ वे वे गुणपर्यायें और द्रव्य एक ही द्रव्यरूप हैं, भिन्न 
भिन्न द्रव्यरूप नहीं । ) 


और, जसे पीतभावसे उत्पन्न होता है, हरितभावसे नष्ट होता है, और आम्र- 
फलरूपसे स्थिर रहता है, इसलिये श्राम्नफल एक वस्तुकी पर्यायके द्वारा उत्पाद-व्यय- 
ध्रौव्य है, उसीप्रकार उत्तर श्रवस्थामें भ्रवस्थित गुणसे उत्पन्न, पूर्व अ्रवस्थामें अवस्थित 
गुणसे नष्ट और दूव्यत्व गुणसे स्थिर होनेसे दृव्य एक दृव्यपर्यायके द्वारा उत्पाद-व्यय- 
प्रौव्य है। 
भावार्थ/--इससे पूर्वकी गाथामें द्रव्यपर्यायके द्वारा (अनेक द्रव्यपर्यायोंके द्वारा) 
द्रव्यके उत्पाद-व्यय-प्रौव्य बताये गये थे | इस गाथामें गुणपर्यायके द्वारा (एकद्रव्यपर्याय- 
के द्वारा ) दव्यके उत्पाद-व्यय-प्रौव्य बताये गये हैं।। १०४ ॥ 


ग्रब, सत्ता और द्रव्य अर्थान्तर ( भिन्न पदार्थ, श्रन्य पदार्थ ) नहीं हैं, इस 
सम्बन्धमें युक्ति उपस्थित करते हैं:--- 


१्दृ८ «- प्रवचनसार ० [ भगवान श्रीकुन्दकुन्द-कहान 


न भबति यदि सद्द्रब्यमसदूध॒व भवति तत्कथ्य द्रब्यम्‌ | 

भवति पुनरन्यद्वा तस्मादृद्रव्ये स्वयं सता ॥| १०४ ॥। 
यदि हि द्रव्यं रवरूपत एवं सन्न स्‍्थाचदा द्वितयी गति! असद्रा भवति, सत्तातः प्रथग्वा 
भवति । तत्रासद्भवद्धौव्यस्थासंमवादात्मानमधारयद्‌द्र व्यमेवास्तं गच्छेत । सत्तातः प्रथग्भवत्‌ 
सचामन्तरेणात्मानं धारयचाबन्मात्रप्रयोजनां सचामेवारतं गमयेत्‌ | स्वरूपतरतु सद्भवद्धौव्यस्य 
संभवादात्मानं धारयद्द्रव्यप्ुद्नच्छेत । सत्तातो5प्रथरभृत्वा चात्मानं धारयचाबन्मात्रप्रयोजर्ना 
सत्तामुह्मयेत्‌ । ततः स्वयमेव द्रव्यं सत्त्वेनाभ्युपगन्तव्यं, भावभाववतोर एथक्त्वेनान्यत्वात्‌ ।१० १॥ 





गाथा १०४ 


अन्वयाथः--[ यदि ] यदि [ द्वब्यं ] द्रव्य [ सत्‌ न भत्रति ] ( स्वरूपसे ही ) 
सत्‌ न हो तो-(१) [ धुवं असत्‌ भवति ] निशचयसे वह असत्‌ होगा; [व्‌ कर्थ द्रव्य] 
( जो असत्‌ होगा ) वह द्रव्य कँसे हो सकता है ? [ पुनः वा ] अथवा ( यदि असत्‌ 
न हो ) तो ( २ ) [ अन्यत्‌ भवति ] वह सत्तासे अन्य ( पृथक्‌ ) हो; ? ( सो भी कंसे 
हो सकता है ? )[ तस्मात्‌ ] इसलिये [ द्वव्यं स्वयं ] द्रव्य स्वयं ही [ सचा ] सत्ता है । 


टीकाः--यदि द्रव्य स्वरूपसे ही 'सत्‌ न हो तो दूसरी गति यह हो कि वह 
( १) असत्‌ होगा, ग्रथवा ( २ ) सत्तासे पृथक्‌ होगा | वहाँ, ( १ ) यदि वह असत्‌ 
होगा तो, ध्रौव्यके असंभव होनेसे स्वयं स्थिर न होता हुआ द्रव्यका ही लोप हो 
जायगा; और ( २ ) यदि सत्तासे पृथक्‌ हो तो सत्ताके बिना भी स्वयं रहता हुआ, 
इतने ही मात्र प्रयोजनवाली सत्ताको लोप कर देगा। 


किन्तु यदि द्रव्य स्वरूपसे ही सत्‌ हो तो-( १) क्रौव्यके सदभावके कारण - 
स्वयं स्थिर होता हुआ, द्रव्य उदित होता है, ( श्रर्थात्‌ सिद्ध होता है ); और (२) यदि 
सत्तासे श्रपृथक्‌ रहकर स्वयं स्थिर ( विद्यमान ) रहता हुआ, इतने ही मात्र प्रयोजन- 
वाली सत्ताको उदित ( सिद्ध ) करता है। 


१. सत्‌ -मौजूद । २. असत्‌ - नहीं मौजूद ऐसा। ३. लोप" जो असत्‌ दो उसका टिकना- 
मौजूद रहना केसा ? इसलिये द्रव्यकों असत्‌ माननेसे, द्रव्यके अमावका प्रसंग आता है अर्थात्‌ द्रव्य द्वी 
सिद्ध नहीं द्वोता। ४. सत्ताका काये इतना ही है कि बह द्रव्यको विद्यमान रखे । यदि द्रव्य सत्तासे भिन्न 
रहकर भी स्थिर रहे तो फिर सत्ताका प्रयोजन द्वी नहीं रहता, अथोत्‌ सत्ताके अभावका प्रसंग आजायगा | 


जन शाखमाला ] «- शेयतस्व-प्रश्नापन ««» १६६ 
अथ पृथक्वान्यखलक्षणपुन्मुद्र यति--- 
पविभत्तपदेसत्तं पुधुत्तमिदि सासणं हि वीरस्स । 
अरणत्तमतन्भावों ण तब्भवं होदि कपमेगं॥१०६॥ 
प्रविभक्तप्रदेशत्व एथक्तमिति शासन द्वि वीरस्य | 
अन्यत्वमतड़ाबो न तद्धवत्‌ भवति कथमेकम ।। १०६ ॥॥ 
प्रविभक्तप्रदेशत्व॑हि प्थक्त्वस्य लक्षणम्‌ | तत्त सत्ताद्रव्ययोने संभाव्यते, गुणणुणिनोः 


प्रविभक्तप्रदेशत्वामावात्‌ शुक्लोत्तरीयवत्‌ । तथाहि--यथा य एवं शुक्लस्य गुणस्य प्रदेशास्त 
एबोत्तरीयस्य गुणिन इति तयोन प्रदेशविभाग), तथा य एबं सत्ताया गुणस्य प्रदेशास्त एव 


इसलिये द्रव्य स्वयं ही सत्त्व( सत्ता ) है ऐसा स्वीकार करना चाहिये । क्‍योंकि 
भाव और 'भाववानका अपृथक्त्व द्वारा अनन्यत्व है ॥ १०५ ॥ 





ग्रब, पृथक्त्वका और अन्यत्वका लक्षण स्पष्ट करते हैं:-- 
गाथा १०६ 


अन्वयाथ;--[ प्रविभक्तप्रदेशत्व॑] विभक्तप्रदेशत्व[ एथक्त्व॑ ] प्रथक्त्व है 
[ हति हि ] ऐसा [ वीरस्य शासन ] वीरका उपदेश है । [ अतद्भावः ] अतदभाव ( उस- 
रूप न होना ) [ अन्यत्व ] अन्यत्व है। [ न तत्‌ भवत्‌ ] जो उसरूप न हो वह [ कर्थ 
एकम््‌ ] एक कैसे हो सकता है ? ( कथंचित्‌ सत्ता द्रव्यरूप नहीं है और द्रव्य सत्तारूप 
नहीं है, इसलिये वे एक नहीं हैं । ) 


टीकाः--विभक्त ( भिन्न ) प्रदेशत्व परथकक्‍्त्वका लक्षण है । वह तो सत्ता और 
द्रव्यमें सम्भव नहीं है, क्योंकि गुण और गुणीमें विभक्तप्रदेशत्वका अभ्रभाव होता है,- 
शुक्लत्व और वस्त्रकी भाँति | वह इसप्रकार है कि जेसे-जो शुक्लत्वके गुणके प्रदेश हैं वे 
ही वस्त्रके-गुणीके हैं, इसलिये उनमें प्रदेशभेद नहीं है; इसीप्रकार जो सत्ताके-गुणके 
प्रदेश हैं वे ही द्रव्यके-गुणीके हैं, इसलिये उनमें प्रदेशभेद नहीं है । 


१. भाववान्‌ - भाववाला । [द्रव्य भाववान्‌ हैं और सत्ता उसका भाव है । वे अप्रथक्‌ हैं, इस अपेक्षा- 
से अनन्य हैं । प्रथक्त्व ओर अन्यत्वका भेद जिस अपेक्षासे है उस अपेज्ञाको लेकर उनके विशेषार्थ आगामी गाथा- 
में कहेंगे, उन्हें यहाँ नहीं लगाना चाहिये, किन्तु यहाँ अनन्यत्वको अप्रथक्त्वके अथम्म ही समझना चाहिये । ] 

२२ 


१७० «“+ प्रवचनखार -- [ भगवान भ्रीकुन्तकुस्द-कहान 


द्रव्यस्थ गुणिन हृति तयोन प्रदेशविभाग:। एबमपि तयोरन्यत्वमस्तितल्लक्षणसद्धावात्‌ | अत- 
ड्रावो ह्न्यत्वस्य लक्षणं, तत्त सचाद्रव्ययोरवि्वत एवं गुणमुणिनोस्तद्भावस्याभावात्‌ शुक्लो त्तरी यव- 
देव | तथाहि-- यथा यः किलेकचन्नुरिन्द्रियविषयमापद्यमानः समस्तेतरेन्द्रियग्रामगोचरमतिक्रान्तः 
शुक्लो गुणो भवति, न खलु तदखिलेन्द्रियग्रामगोचरी भूतप्वुत्तरीयं भवति, यद्च किलाखिलेन्द्रियग्राम- 
गोचरीभूतभ्रुच्रीय॑ भवति, न खलु स एकचज्चुरिंद्रियविषयमापथमानः समस्तेतरेन्द्रियग्रामगोचर- 
मतिक्रोन्तः शुक्लो गुणो मबतीति तयोस्‍्तद्भावस्थाभावः । तथा या किलाशित्य वर्तिनी निगुंगेक- 





ऐसा होनेपर भी उनमें ( सत्ता और द्रव्यमें ) अन्यत्व है, क्योंकि ( उनमें ) 
अन्यत्वके लक्षणका सदभाव है। अतद्भाव अन्यत्वका लक्षण है। वह तो सत्ता और 
द्रव्यके है ही, क्योंकि गुण और ग्रुणीके तद्भावका श्रभाव होता है;-शुक्लत्व और 
बस्त्रकी भाँति | वह इसप्रकार है किः--जसे एक चक्षुइन्द््‌यके विषयमें आ्रानेवाला और 
अन्य सब इन्दियोंके समूहको गोचर न होनेवाला शुक्लत्व गुण है वह समस्त इन्दिय- 
समूहको गोचर होनेवाला वस्त्र नहीं है; श्लौर जो समस्त इन्द्रियसमूहकों गोचर होने- 
वाला वस्त्र है वह एक चल्षुइन्द्रियके विषयमें आनेवाला तथा अन्य समस्त इन्दियोंके 
समूहको गोचर न होनेवाला शुक्लत्व गुण नहीं है, इसलिये उनके तद्भावका अभाव है; इसी- 
प्रकार, किसीके आश्रय रहनेवाली, निगु ण, एक गुणकी बनी हुई, 'विशेषण "विधा- 
यक और “वृत्तिस्वरूप जो सत्ता है वह किसीके ग्राश्षयके बिना रहनेवाला, ग्रुणवाला, 


१--अतदुभाव 5 (कथंचित्‌ ) उसका न होना; ( कथंचित्‌ ) उसरूप न होना ( कर्थंचित्‌ ) अतदू- 
रूपता । द्रव्य कथंचित्‌ सत्तारूपसे नहीं है और सत्ता कथंचित्‌ द्रव्यरूपसे नहीं है, इसलिये उनके अतद्भाव 
है। २--तद्भाव -- उसका द्वोना, उसरूप होना, तद्रूपता | ३--सत्ता द्रव्यके आश्रयसे रहती है, द्रव्यको 
किसीका आश्रय नहीं है| [ जेसे घड़ेमें घी रहता है, उसीप्रकार द्रव्यमें सत्ता नहीं रहती; क्योंकि घड़ेमे और 
घीमे तो प्रदेशभेद दै, किन्तु जेसे आममे बणे गंधादि हैं उसीप्रकार द्रव्यमे सत्ता है। ] ४--निर्ग ण < गुण- 
रद्वित [ सत्ता निगु ण है, द्रव्य गुणवाला है। जेसे आम वरण, गंध, स्पशीदि गुणयुक्त है, किन्तु बरणंगुण 
कहीं गंध, स्पश या अन्य किसी गुणवाला नहीं है, क्‍योंकि न तो बर्ण सूघा जाता है और न स्पशे किया 
जाता है। और जेसे आत्मा ज्ञानगुणवाला, वीयंगुणबाला इत्यादि है, परन्तु ज्ञानगुण कहीं बीयंगुणबाला या 
अन्य किसी गुणवाला नहीं है; इसीप्रकार द्रव्य अनन्त गुणोंवाला है, परन्तु सत्ता गुणवाली नहीं है। 
( यहाँ, जेसे दण्डी दण्डवाला दै उसीप्रकार द्रव्यकों गुणबाला नहीं समभन्मय चाहिये; क्योंकि दएण्डी और 
: दण्टमें प्रदेशभेद है, किन्तु द्रब्य और गुण अभिन्नप्रदेशी हैं। ) ] ४-किशेषण -- विशेषता; लक्षण; भेदक- 
धर्म। ६--विधायकर - विधान करनेबाला; रचयिता | ७--बृत्ति > द्ोना, अस्तित्व, उत्पादव्यय-प्रोव्ययुक्त । 


क्षेत शास्त्रमाला ] «-- झेयतर्थ-प्रज्ञापत -- १७१ 


गुणसमृदिता विशेषणं विधायिका वृत्तिस्‍्वरूपा च सवा भवषति, न खलु तदनाश्रित्य वति गुणवदने- 
कगुणसप्तुदितं विशेष्यं विधीयमानं वृत्तिमत्सवरूपं च द्रव्यं भवति यत्तु किलानाभित्य वर्ति गुण- 
बदनेकगुणसमुदितं विशेष्य॑ विधीयमान जृत्ति मत्स्वरूप च द्रव्य मवति, न खलु साश्रित्य वर्तिनी 
नियु णकगुणसमृुदिता विशेषणं विधायिका ब्ृत्तिस्‍््रूपा च सत्ता भवतीति तयोस्तद्भावस्याभावः 








अनेक ग्रुणोंसे निभित, 'विशेष्य, विधीयमान और वृत्तिमान स्वरूप दुव्य नहीं है 
तथा जो किसीके श्राश्रयके बिना रहनेवाला, गुणवाला, अनेक गुणोंसे निर्मित, विशेष्य, 
विधीयमान और वृत्तिमानस्वरूप दृव्य है वह किसीके आश्चित रहनेवाली, निगु ण, एक 
गुणसे निर्मित, विशेषण, विधायक और वृत्तिस्वरूप सत्ता नहीं है, इसलिये उनके तदू- 
भावका अभाव है। ऐसा होनेसे ही, यद्यपि सत्ता और दृव्यके कथंचित्‌ प्ननर्थान्तरत्व 
( अभिन्नपदार्थत्व, अनन्यपदार्थत्व ) है तथापि उनके सवेथा एकत्व होगा ऐसी शंका 
नहीं करनी चाहिये | क्योंकि तद्भाव एकत्वका लक्षण है । जो उसरूप ज्ञात नहीं होता 
वह ( सर्वंथा ) एक कंसे हो सकता है ? नहीं हो सकता । परन्तु गुण-गुणी-रूपसे अनेक 
ही है, यह अर्थ है । 


भावाथेः--भिन्नप्रदेशत्व पृथकत्वका लक्षण है, और अतद्भाव भ्रन्यत्वका लक्षण 
है | दृव्यमें और गुणमें पृथक्त्व नहीं है, फिर भी भन्यत्व है । 


प्रश्त/--जो अ्रपृथक होते हैं उनमें श्रन्यत्व केसे हो सकता है ? 


उत्तर---उनमें वस्त्र और शुशभ्रता ( सफेंदी ) की भाँति अन्यत्व हो सकता है । 
वस्त्रके और उसकी शुभश्रताके प्रदेश भिन्न नहीं हैं, इसलिये उनमें प्रथकत्व नहीं है । 


१--विशेष्य - विशेषताको धारण करनेबाला पदार्थ; लक्ष्य; भेग्पदार्थ--धर्सी | [ जेसे मिठास, सफेदी, 
सचिक्कणता आदि मिश्रीके विशेष गुण हैं, और मिश्री इन विशेषगुणोंसे विशेषित होती हुई अर्थात्‌ उन 
विशेषताअंसि ज्ञात द्वोती हुई, उन भेदोंसे भेदित होती हुई एक पदार्थ है; और जेसे ज्ञान; दर्शन, चारित्र, 
बीये इत्यादि आत्माके विशेषण हैं और आत्मा उन विशेषणोंसे विशेषित होता हुआ ( लक्षित, 
भेदित, पहचाना जाता हुआ ) पदार्थ है उसीप्रकार सत्ता विशेषण है और द्रव्य विशेष्य है। ( यहाँ यह 
नहीं भूलना चाहिये कि विशेष्य और बिशेषणोंके प्रदेशभेद नहीं हैं। )] २--विधीयमान - रचित होने- 
वाला । ( सत्ता इत्यादि गुण द्रव्यके रचयिता हैं और द्रव्य उनके द्वारा रचा जानेवाला पदार्थ है।) 
३--श्रृत्तिमान > बृत्तिवाला, अस्तित्ववाला, स्थिर रहनेबाला। ( त्षत्ता वृत्तिस्वरूप अर्थात्‌ अस्तिस्वरूप है 
और द्रव्य अश्ति रहनेस्वरूप है। ) 


१७२ «-- ब्रवयनसार -« [ भगवान भ्रौकुस्दकुद-कडान 


अत एवं च सचाद्रव्ययो: कथंचिदनर्थान्तरत्वे:पि सर्वथेकत्वं न श्हूनीयं, तद्भावों हांकत्वस्य 
लक्षणब्‌ । यत् न तद्भवद्दिभाव्यते तत्कथमेक स्यात्‌ । अपि तु गुणगुणिरुपेणानेक- 
मेवेत्यर्थ/ ॥ १०६ ॥ 


अथातद्भावधुदाहत्य प्रथयति-- 
सदत्व॑ं सच गुणो सच्चेव य पज्जओ्रो त्ति वित्थारों । 
जो खलु तस्स ञभावों सो तदभावों अतब्भावो ॥१०७॥ 


सद्द्रव्यं सच गुणः सच्चेव च पर्याय इति बिस्तारः । 
यः खलु तस्याभावः से तदभावों 5तदृभाव: ॥१०७॥ 





ऐसा होने पर भी शुभ्रता तो मात्र शँखोंसे ही दिखाई देती है, जीभ, नाक आदि शेष 
इन्दियोंसे नहीं | और वस्त्र पाँचों इन्द्योंसे ज्ञात होता है। इसलिये ( कथंचित्‌ ) वस्त्र 
दुअ्रता नहीं है और शुभ्रता वस्त्र नहीं है। यदि ऐसा न हो तो वस्त्रकी भाँति शुश्नता 
भी जीभ, नाक इत्यादि सर्व इन्दियोंसे ज्ञात होना चाहिये | किन्तु ऐसा नहीं होता । 
इसलिये वस्त्र और छुश्नतामें भ्रपृथक्त्व होने पर भी भ्रन्यत्व है, यह सिद्ध होता है । 


इसीप्रकार दृव्यमें और सत्तादि गुणोंमें अ्रपृथकत्व होने पर भी अन्यत्व है; 
क्योंकि दुृब्यके और गुणके प्रदेश अभिन्न होने पर भी दुब्यमें और गुणमें संज्ञा, संख्या, 
लक्षणादि भेद होनेसे ( कथंचित्‌ ) दृव्य गुणरूप नहीं है और गुण दृव्यरूप 
नहीं है ॥१०६॥ 

अब, अतदभावकों उदाहरणपूर्वक स्पष्ट बतलाते हैं:-- 

गाया १०७ 

अन्वयार्थः--[ सहृद्ब्यं ] सत्दृव्य' [ सत्‌ च गुण: ] 'सतृगुण' [ च ] और [सं 
च एवं पर्यायः ] 'सत्‌ पर्याय' [ इति ] इस प्रकार [ विस्तारः ] ( सत्तागुणका ) विस्तार 
है। [ यः खलु ] ( उनमें परस्पर ) और जो [ तस्य अभाव) ] उसका श्लभाव' अर्थात्‌ 
“उसरूप होनेका अभाव है सो [ सः ] वह [ तदभाव) ] उसका अ्रभाव [ अतदूभावः ] 
अतदभाव है | 


जैन शाखमाला ] -- जेयतश्व-प्रश्ञापन -- १७३ 


यथा खन्‍्वेक प्रक्ताफलब्नग्दाम, हार इति वत्नमिति प्क्ताफलमिति त्रेघा विस्ताय॑ते, तभैकं 
द्रब्यं द्रव्यमिति गुण इति पर्याय हति त्रैधा विस्तायंते। यथा चेकस्य मुक्ताफलसग्दाम्नः शुक्लो 
गुणः शुक्लो हारः शुक्ल त्त्न॑ शुक्ल प्रक्ताफलमिति त्रेघा विस्तायते, त्येकस्प द्रब्यस्थ सत्ागुणः 
सदृद्रव्यं सद्गुणः सत्पर्याय इति त्रेघा विस्तार्यते । यथा चैकस्मिन्‌ ध्रक्ताफलस्रग्दाम्नि यः शुक्लो 


टीकाः--जैसे एक 'मोतियोंकी माला हारके रूपमें सूत्र ( धागा ) के रूपमें 
और मोतीके रूपमें--( त्रिधा ) तीन प्रकारसे विस्तारित की जाती है, उसीप्रकार एक 
द॒व्य, दृव्यके रूपमें, गुणके रूपमें और पर्यायके रूपमें--तीन प्रकारसे विस्तारित किया 
जाता है । 


और जंसे एक मोतियोंकी मालाका शुक्लत्व ग्रुण शुक्ल हार, शुक्ल धागा, 
और शुक्धल मोती,-यों तीन प्रकारसे विस्तारित किया जाता है; उसीप्रकार एक दृव्यका 
सत्तागुण सत्‌ दृव्य, सत॒गुण, और सत्‌पर्याय,-यों तीन प्रकारसे विस्तारित किया 
जाता है । 


झऔर जसे एक मोतियोंकी मालामें जो शुक्लत्वगुण है वह हार नहीं है, धागा 
नहीं है या मोती नहीं है, भौर जो हार, धागा या मोती है वह शुक्लत्व गुण नहीं है; - 
इसप्रकार एक दूसरेमें जो “उसका अभाव अर्थात्‌ तदू प होनेका अ्रभाव” है सो वह 
तदु-ग्रभाव' लक्षण 'अतदभाव' है, जो कि अन्यत्वका कारण है। इसीप्रकार एक 
दुव्यमें जो सत्तागुण है वह दुव्य नहीं है, श्रन्यगुण नहीं है, या पर्याय नहीं है; और 
जो दृव्य अन्य गुण या पर्याय है वह सत्तागुण नहीं है,--इसप्रकार एक दूसरेमें जो 
“उसका अभाव अर्थात्‌ तदू प होनेका ग्रभाव' है वह तदु-प्रभाव' लक्षण 'अ्रतद्भाव' 
है जो कि अ्रन्यत्वका कारण है । 


भावार्थ:--एक आत्माका विस्तारकथनमें बभ्रात्मदुव्य'के रूपमें 'ज्ञानादिगुण' 
के रूपमें और 'सिद्धत्वादि पर्याय! के रूपमें--तीन प्रकारसे वर्णन किया जाता है। इसी- 
प्रकार सर्व दृव्योंके सम्बन्धमें समभना चाहिये | 





१--मोतियोंकी माला--मोदती का हार, मौक्तिकमाला । 

२--अन्यगुण -- सत्ता सिवाय दूसरा कोई भी गुण | 

३--तदू-अभाव -: उसका अभाव; ( तदू-अभाव -- तस्य अभाव: ) [ तदूभाव अतदूभावका लक्षण 
( स्वरूप ) है; अतद्भाव अन्यत्वका कारण है। ] 


१७४ -- अवचनसार -- [ भगवान भ्रीकृल्दकुम्द-कह्टाल 


गुण स न हारो न पत्र न मुक्ताफल यथ द्वारः ब्त्न॑ मुक्ताफल वा सन शुक्लो गुण इतीतरेतरस्प 
यस्तस्‍्याभावः स _तदमावलक्षणो5तद्भावो5न्‍्यत्वनियन्धनभूतः । तथेकस्मिन्‌ द्रव्ये यः सत्तामुण- 
स्तत्न द्रव्यं नान्‍्यो शुणों न पर्यायों यद्य द्रव्यमन्यो गुणः पर्यायों वी स न सचागुण इतीतरे- 
तरस्य यस्तस्याभावः स तदभावलक्षणो 5तद्भावो न्यत्वनिबन्धनभूतः ॥ १ ०७॥ 


अथ सर्वथाउमावलक्षणत्वमतद्भावस्प निषेधयति--- 
जे दव्वं तरण गुणो जो वि गणो सो ण तचमत्थादो । 
एसो हि अतब्भावों ऐेव अभावों त्ति णिददिद्रों ॥१०८॥ 





झऔर एक आत्माके अस्तित्व गुणको 'सत्‌ आात्मद्व्य', सत्‌ ज्ञानादिगुण' और 
सत्‌ सिद्धत्वादि पर्याय--यों तीन प्रकारसे विस्तारित किया जाता है; इसीप्रकार 
सभी दृब्योंके सम्बन्धमें समभना चाहिये । 


झ्रौर एक आत्माका जो भ्रस्तित्व गुण है वह आात्मद्रव्य नहीं है, ( सत्ता गुणके 
बिना ) ज्ञानादियुण नहीं है, या सिद्धत्वादि पर्याय नहीं है; और जो आत्म द्रव्य है, 
( सत्‌ सिवायके ) ज्ञानादिगुण है या सिद्धत्वादि पर्याय है वह अस्तित्व गुण नहीं है,- 
इसप्रकार उनमें परस्पर अ्रतद्भाव है, जिसके कारण उनमें श्रन्यत्व है। इसीप्रकार 
सभी दुब्योंके सम्बन्धमें समझना चाहिये । 


इसप्रकार इस गाथामें सत्ताको उदाहरण देकर अतद्भावको स्पष्टतया सम- 
- झाया है। 


( यहाँ इतना विशेष है कि जो सत्ता गुणके सम्बन्धमें कहा है, वह श्रन्य 
गुणोंके विषयमें भी भलीभाँति समभ लेना चाहिये। यथा:--सत्ता गरुणकी भाँति एक 
आत्माके वीर्यगुणको 'वीयंवान्‌ आत्मदुब्य” वीय॑वान ज्ञानादिगुण और वीय॑वान सिद्ध- 
त्वादि पर्याय-इसप्रकार विस्तरित कर सकते हैं। अ्रभिन्नप्रदेश होनेसे इसप्रकार 
विस्तार किया जाता है, फिर भी संज्ञा-लक्षण-प्रयोजनादि भेद होनेसे वीर्यगुणके तथा 
आ्रात्मद्व्यको, ज्ञानादि अन्य गुण और सिद्धत्वादि पर्यायके अतदभाव है, जो कि उनमें 
ग्रन्यत्वका कारण है !। १०७ ॥ 


अ्रब, सर्वथा अ्रभाव अतद्भावका लक्षण है, इसका निषेध करते हैं:-- 


के 
शन शाक्षमाला ] -- शेयसश्व-प्रश्ञापत “- १७४ 


यदूद्व्यं तन्न गुणी यो5पि गुणः स न तत्वमर्थात्‌ । 
एप हातद्भावो नेव अभाव इति निर्दिष्ट: ॥ १०८ ॥ 


एकस्मिन्द्रव्ये यद्द्र॒व्यं गुणो न तद्भवति, यो गुणः स द्वव्य॑ न भवतीत्येब॑ यद्द्रब्यस्थ गुण- 
रूपेण गुणस्य वा द्रव्यरूपेण तेनाभवर्न सो5तद्भावः । एतावतैवान्यत्वव्यवद्दारसिद्धन पुनद्रेव्य- 
स्याभावों गुणों गुणस्याभावों द्रव्यमित्येबंलक्षणो5भावों 5तद्भाव, एवं सत्पेकद्रव्यस्थानेकत्वसुमय- 
शून्पत्वमपोहरूपत्व॑ वा स्यात्‌ । तथाहि--यथा खलु चेतनद्रव्यस्थाभावो5चेतनद्र॒व्यमचेतनद्रव्य- 
स्याभावश्चेतनद्र व्यमिति तयोरनेकत्वं, तथा द्रव्यस्याभावों गुणों गुणस्यामावो द्र॒व्यमित्येकस्यापि- 
द्रव्यस्यानेकत्व स्पात्‌ । यथा सुवर्णस्याभावे सुबर्णत्वस्थाभावः सुबर्णलवस्थाभावे खुवर्णेस्थामाव 








गाथा १०८ 


अन्वयार्थ:---[ अर्थात्‌ ] स्वरूपापेक्षासे [ यत द्रव्यं ] जो दृब्य है [व्‌ न गृणः] 
वह गुण नहीं है, [ य+ अपि गुणः | ओर जो गुण है [ सः न तत्व ] यह दुव्यं नहीं है । 
[ एपः हि अतदूभावः ] यह झतदभाव है; [ न एवं अभावः ] सर्वेथा अभाव अ्रतद्भाव 
नहीं है; [ इति निर्दिष्ट: ] ऐसा ( जिनेन्दुदेव द्वारा ) निर्देश किया गया है । 


टीकाः--एक दुब्यमें जो दृव्य है वह गुण नहीं है, जो गुण है वह दृब्य नहीं 
है; --इसप्रकार दृव्यका गुणरूपसे न होना है श्रथवा गुणका दृव्यरूपसे न होना, अतद्‌- 
भाव है; क्‍योंकि इतनेसे ही अन्यत्व व्यवहार ( अन्यत्वरूप व्यवहार ) सिद्ध होता है। 
परन्तु दुव्यका श्रभाव गुण है, गुणका अ्रभाव दृव्य है;--ऐसे लक्षणवाला अ्रभाव वो 
ग्रतद्भाव नहीं है । यदि ऐसा हो तो ( १ ) एक दृव्यको अनेकत्व आ जायगा, (२) 
उभयशुन्यता ( दोनोंका अभाव ) हो जायगा, अ्रथवा (३) अश्रपोहरूपता श्राजायगी । इसी- 
को समभाते हैं:--- 


( दृव्यका श्रभाव गुण है और गुणका अ्रभाव दृव्य; ऐसा मानने पर प्रथम 
दोष इसप्रकार आयगा:--) 


( १ ) जैसे चेतनद्व्यका अभाव अचेतन द्रव्य है (और) भ्रचेतनदृव्यका अभाव 
चेतन दुब्य है,--इसप्रकार उनके अनेकत्व (द्वित्व) है, उसीप्रकार द्रव्यका प्रभाव गृण, 
( श्लौर ) गुणका अभाव द्रव्य है;--इसप्रकार एक द्रव्यके भी अ्रनेकत्व झाजायगा । 
( श्रर्थात्‌ द्रव्यके एक होनेपर भी उसके भ्रनेकत्वका प्रसंग आजायगा । 


१७६ «- प्रवचनसार -- [ भगवान भौकुन्दकुन्द-कहान 


इत्युभयशून्यत्वं, तथा द्रव्यस्याभावे गुणस्याभावों गुणस्याभावे द्रव्यस्पाभाव इत्युमयशन्यत्वं 
स्यात्‌। यथा पटाभावमात्र एवं घटो घटाभावमात्र एवं पट हत्युभयोरपोहरूपत्वं तथा द्रव्यामाव- 
मात्र एवं गुणों गुणोभावमात्र एवं द्रव्यमित्यत्राप्यपोहरूपत्व॑ं स्पात्‌ । ततो द्र॒व्यगुणयोरेकत्वम- 
शून्यत्वमनपोहत्व॑ चेच्छवा यथोदित एवातद्भावो 5भ्युपगन्तव्यः || १०८ ॥ 


अथ सत्ताद्रव्ययोगं णगगु णिभाव॑ साधयति--- 


( अ्रथवा उभयशून्यत्वरूप दूसरा दोष इसप्रकार आता है:--) 


(२ ) जसे सुवर्णका अभाव होने, पर सुवर्णत्वका अभ्रभाव हो जाता है, और 
सुवर्णत्वका अभाव होनेपर सुवर्णका अभाव हो जाता है,--इसप्रकार उभयशुन्यत्व हो 
जाता है; उसीप्रकार द्रव्यका भ्रभाव होनेपर गुणका अभाव और गुणका अभाव होने- 
पर द्रव्यका प्रभाव होजायगा; --इसप्रकार उभयशुन्‍्यता होजायगी । (अर्थात्‌ द्रव्य तथा 
गुण दोनोंके अ्रभावका प्रसंग झ्राजायगा । ) ध 


( अथवा अ्रपोहरूपता नामक तीसरा दोष इसप्रकार आता है:-- 


( ३ ) जसे पटाभावमात्र ही घट है, घटाभावमात्र ही पट है, ( ब्रर्थात्‌ 
वस्त्रके केवल अभाव जितना ही घट है, और घटका केवल अभाव जितना ही वस्त्र 
है )--इसप्रकार दोनोंके अपोहरूपता है, उसीप्रकार द्रव्याभावमात्र ही गुण और गुणा- 
भावमात्र ही द्रव्य होगा;--इसप्रकार इसमें भी ( द्रव्य-गुणमें भी ) अपोहरूपता 
भ्राजायगी, ( अर्थात्‌ केवल नकाररूपताका प्रसज्ज श्राजायगा ।) 


इसलिये द्रव्य और गुणका एकत्व, अशुन्यत्व और ग्रनपोहत्व चाहनेवालेको 
यथोक्त ही ग्रतदृभाव मानना चाहिये ॥ १०८ || 


अब, सत्ता और द्र॒व्यका गुण-गरुणित्व सिद्ध करते हैं: - 


१--अपोहरूपता 55 सर्वेथा नकारात्मकता; सर्वथा भिन्नता। ( द्रव्य और गुणमें एक दूसरेका केवल 
नकार ही हो तो “द्रव्य गुणवाला है” पयह गुण इस द्रव्यका है!--इत्यादि कथनसे सूचित किसीप्रकारका 
संबन्ध ही द्रव्य और गुणके नहीं बनेगा । ) २--अनपोहत्व -- अपोहरूपताका न द्दोना; केवल नकारात्म- 
कताका न होना । 


सन. शाज्ममाला ] -- शेयतस््-प्रशापत्त -« १७७ 


जो खल॒ दव्वसहावों परिणामों सो गुणों सदविसिट्रो । 

मदवट्टिद सहावे दव्व ति जिणोवदेसोयं ॥१०६॥ 
यः खलु द्रष्यस्वभावः परिणामः से गुणः सदविशिष्टः । 
मदवस्थितं स्वरभावे द्रव्यमिति जितोयदेशो5यम्‌ ।। १०९ ॥ 


द्रव्यं हि स्वभावे नित्यमवतिष्ठमानत्वात्सदिति प्राक्‌ प्रतिपादितम | स्वभावस्तु द्रव्यस्य 
परिणामो5मिट्ठितः । य एवं द्रव्यस्थ स्वभावभूतः परिणामः, स एवं सद्िशिष्टो गुण इतीह 
साध्यते । यदेव हि द्रव्यस्वरूपवृत्तिभूतमस्तित्व॑ द्रव्यप्रधाननिर्दे शात्सदिति संशब्धते 
तदविशिष्टपुणभूत एवं द्रव्यस्थ स्वभावभूतः परिणामः द्रव्यवृत्तेहिं त्रिकोटिसमयस्पशिन्याः 
प्रतिक्षणं तेन तेन स्वभावेन परिणमनादृद्र व्यस्वभावभूत एवं तावत्परिणामः । स त्वस्तितवभू- 








गाथा २१०६ 


अन्वयार्थ:--[ यः खलु ] जो [ द्रव्यस्थभावः परिणामः ] द्रव्यका स्वभावभूत 
( उत्पादव्ययप्रौव्यात्मक ) परिणाम है [ सः ) वह ( परिणाम ) [ सदविशिष्टः मुणः ] 
'सत' से अविशिष्ट ( सत्तासे अभिन्न है ऐसा ) गुण है । [ खमभावे अवस्थितं | 'स्वभावमें 
अवस्थित ( होनेसे ) [ द्वव्यं | द्रव्य [ सत्‌ ] सत्‌ है'--[ इति जिनोपदेशः ] ऐसा जो 
( €६ वीं गाथामें कथित ) जिनोपदेश है [ अयम्‌ ] वही यह है। (अर्थात्‌ €€वीं 
गाथाके कथनमेंसे इस गाथामें कथित भाव सहज ही निकलता है | ) 


टीका;--द्रव्य स्वभावमें नित्य भ्रवस्थित होनेसे सत है,--ऐसा पहले ( ६६ 
वीं गाथामें) प्रतिपादित किया गया है; और (वहाँ) द्रव्यका स्वभाव परिणाम कहा गया 
है । यहाँ यह सिद्ध किया जा रहा है कि जो द्रव्यका स्वभावभूत परिणाम है वही सत्‌' 
से ग्रविशिष्ट ( श्रस्तित्वसे अभिन्न, ऐसा ) गुण है । 


जो द्रव्यके स्वरूपका वृत्तिभूत अस्तित्व द्रव्यप्रधान कथनके द्वारा सत्‌' शब्दसे 
कहा जाता है उससे भ्रविशिष्ट ( उस अस्तित्वसे अ्रनन्‍्य ) गुणभूत ही द्रव्य स्वभावभूत 
परिणाम है; क्योंकि द्रव्यकी वृत्ति (अस्तित्व) तीन प्रकारके समयको ( भूत, भविष्यत, 
वर्तमान कालको ) स्पर्शित करती है, इसलिये ( वह वृत्ति--अरस्तित्व ) प्रतिक्षण उस 
उस स्वभावरूप परिणमित होती है, ( इसलिये ) प्रथम तो द्रव्यका स्वभावभूत परि- 


१. वृत्ति> बर्तना; अस्तित्व रहना बह; टिफना वह । 
२३ 


श्ण्ट न प्रक्यमसाश »« [ भगवान भीकुर्दकृष्-कदान ' 
तद् व्यवृत्यात्म ऋत्वात्सदविशिष्टो.. द्रव्यविधायको गुण एवेति सचचाद्रव्ययोगुंणगुणिमावः 
सिद्धयति ॥ १०९ ॥ 

अथ गुणगुणिनोर्नानात्यमुपदस्ति--- 


णत्यि गणो त्तिव कोई पज्जाओ त्तीह वा विणा दव्वं । 

दव्वत्तं पुणभावों तम्हा दब्बं सं सत्ता ॥ ११० ॥ 
नास्ति गुण इति वा कश्ित्‌ पर्याय इतीह था बिना द्रव्यम । 
द्रव्यत्व पुनभावस्तस्पादद्त्य स्वयं सता || ११० ॥ 

न खलु द्रव्यात्पृथर्भूतो गुण इति वा पर्याय इति वा कश्निदपि स्थात्‌ । यथा सुवर्णात्पृ- 
थरभूत॑ तत्पीतत्वादिकमिति वा तत्कुण्डलत्वादिकमिति वा | अथ तस्य तु द्रव्यस्य स्वरूप- 
वृत्तिभूतमस्तित्वाख्यं यदृद्रव्यत्व॑ स खलु तड्भावारुयों गुण एवं भवन कि हि द्रव्यात्यृथर्भूतत्वेन 
बतते । न वर्तेत एव । तहिं द्रव्यं सचाउतु, स्वयमेव || ११० ॥ 








णाम है; और वह ( उत्पाद-व्यय-प्रौव्यात्मक परिणाम ) अस्तित्वभूत द्वव्यकी वृत्ति 
स्वरूप होनेसे, 'सत्‌ से अ्विशिष्ट, द्रव्यविधायक ( द्रव्यका रचयिता ) गुण ही है । इस- 
प्रकार सत्ता और द्रव्यका गुण-गुणी भाव सिद्ध होता है ॥ १०६ ॥ 





अब, गुण और गुणीके अ्रनेकत्वका खण्डन करते हैं:-- 
गाथा ११० 


अन्वयाथेः-[ हह ] इस विदवमें [ गुणः हति वा कश्चित्‌ ] गुण ऐसा कुछ 
[ पर्यायः हति वा ] या पर्याय ऐसा कुछ [ द्वब्य॑ बिना नास्ति ] द्रव्यके बिना ( द्रव्यसे 
पृथक ) नहीं होता; [ द्वन्यत्वं पुनः भावः | और द्रव्यत्व भाव है ( अर्थात्‌ अस्तित्व गुण 
है ); [ वस्माव ] इसलिये [ द्वव्यं स्वयं सता ] द्रव्य स्वयं सत्ता ( अस्तित्व ) है । 


टीकाः-- वास्तवमें द्रव्यसे प्रथग्भूत ऐसा कोई गुण या ऐसी कोई पर्याय कुछ 
नहीं होता; जेसे--सुवर्णसे पृथग्भुत उसका पीलापन आदि या उसका कुण्डलत्वादि 
नहीं होता । भ्रब, उस द्रव्यका स्वरूपकी वृत्तिमृत जो अस्तित्व नामसे कहा जानेवाला 
द्रव्यत्व है उसका 'भाव' नामसे कहा जानेवाला गुण ही होनेसे, क्या उस द्रव्यसे पृथक्‌- 
रूपसे रहता है ? नहीं ही रहता । तब फिर द्रव्य स्वयमेद सत्ता हो ॥ ११० ॥ 


सत्र शास्त्रमाला ] न शेयतरव-प्रशापन «« १७६ 
अधथ द्रव्यस्य सदुत्पादातदुत्पादयोर विरोध साधयति-- 
एवंविहं सहावे दव्वं दब्वत्थपज्जयत्थेहिं । 
सदसब्भावणिवद्ध पादुव्भावं सदा लभदि ॥१११॥ 
। एवंविध स्वभावे द्रव्य द्रव्याथंपर्यावार्थाम्याम । 
सदसड्ावनिवद्ध प्रादृर्भवं सदा लभते ॥ १११ ॥। 
एबमेतदथोदितप्रकारसाकल्याकलइूलाब्डनमना दिनिधन सत्सखभावे प्रादुर्भावमास्कन्दति 


द्रव्यप््‌। सतु प्रादुर्भावों द्रव्यस्य द्रव्यामिधेयतायां सद्भावनिबद्ध एवं स्पात्‌ । पर्यायामिधेय- 
तायां ल्वसद्भावनिबद्ध एवं। तथाद्वि--यदा द्रव्यमेबवासिधीयते न पर्यायास्तदा प्रभवावसान- 


अ्रब, द्रव्यके सत्‌ू-उत्पाद और असत्‌-उत्पाद होनेमें अविरोध सिद्ध करते हैं:--- 
गाथा १११ 

अन्वयाथ!--[ एवं बिघं द्रब्यं | ऐसा ( पूर्वोक्त ) द्रव्य [ खवभावे ] स्वभावमें 
[ द्रव्यार्थपर्यायार्थाभ्यां ] द्रव्याथिक और पर्यायाथिक नयोंके द्वारा [ सदसड्भावनिवद्धं 
प्रादर्भाव ] सदभावसंबद्ध और असदभावसंबद्ध उत्पादकों [ सदा लभते ] सदा प्राप्त 
करता है। 

टीका।--इसप्रकार यथोदित ( पूवंकथित ) सर्वप्रकारसे 'अ्रकलंक लक्षणवाला 
भ्रनादिनिधन यह द्रव्य सत्स्वभावमें ( अस्तित्व स्वभावमें ) उत्पादको प्राप्त होता है। 


द्रव्यका वह उत्पाद द्रब्यकी अभिधेयताके समय सद्भावसंबद्ध है और पर्यायोंकी 
कथनीके समय असदुभावसंबद्ध है। इसे स्पष्ट समभाते हैं:-- 


जब द्रव्य ही कहा जाता है,--पर्यायें नहीं, तब उत्पत्ति-विनाशसे रहित, युग- 
पत्‌ प्रवतंमान, दव्यको उत्पन्न करनेवाली अन्वयशक्तियोंके द्वारा, उत्पत्तिविनाशलक्षण- 


१. अकलंक - निर्दोष ( इस द्रव्य पूवेकथित सर्वेप्रकार निर्दोष लक्षणवाला है। ) 

२, अभिधेयता - कहने योग्यपना; विवक्षा; कथनी । 

३. अन्ययशक्ति > अन्वयरूपशक्ति | ( अन्वयशक्तियां उत्पत्ति और नाशसे रहित हैं, एक ही साथ 
प्रवृत्त होती हैं और द्रव्यको उत्पन्न करती हैं | ज्ञान, दशेन, चारित्र, इत्यादि भाव्मद्रव्यकी अन्वयशक्तियां 


हैं।) 


१८७० -- प्रवचनसार «- [ भगवान श्रीकुल्दकुन्द-कहान 


वर्जिताभियोंगपश्चप्रवृत्तामिद्रव्यनिष्पादिकाभिरन्वय शक्तिमि!ः प्रभवावसानलाआ्छना; क्रमप्रवृत्ता 
पर्यायनिष्पादिका व्यतिरेकव्यक्तीस्तास्ताः संक्रामतो द्रव्यस्य सद्भावनिबद्ध एवं प्रादुर्भावः हेम- 
बत्‌ | तथाहि--यदा हेमेवामिधीयते नाज्नदादयः पर्यायास्तदा हेमसमानजीवितामियोंगपथप्रवू- 
त्तामिदेमनिष्पादिकाभिरन्वयशक्तिभिरज्भदादिपर्यायसमानजी विताः क्रमप्रवृचा अद्भदादिपर्याय- 
निष्पादिका व्यतिरेकव्यक्तीस्तास्ताः संक्रामतो हेम्नः सद्भावनिषद्ध एव प्रादुर्भावः | यदा तु 











वाली, क्रमशः प्रवर्तमान, पर्यायोंकी उत्पादक उन-उन 'व्यतिरेकव्यक्तियोंको प्राप्त होने- 
वाले द्रव्यको सद्भावसंबद्ध ही उत्पाद है; सुवर्णी भाँति। जंसे:--जब सुवर्ण ही 
कहा जाता है,-बाजूबंध आदि पर्याय नहीं, तब सुवर्ण जितनी स्थायी, युगपत्‌ प्रवर्त मान, 
सुवर्णकी उत्पादक अ्रन्वयशक्तियोंके द्वारा, बाजूबंध इत्यादि पर्याय जितने स्थायी, 
क्रमश: प्रवर्त मान, बाजूबंध इत्यादि पर्यायोंकी उत्पादक उन उन व्यतिरेक व्यक्तियोंको 
प्राप्त होनेवाले सुवर्णका सदभावसंबद्ध ही उत्पाद है । 


गौर जब पर्यायें ही कही जाती हैं, द्रव्य नहीं, तब उत्पत्ति-विनाश जिनका 
लक्षण है ऐसी, क्रमशः प्रवर्त मान, पर्यायोंकीं उत्पन्न करनेवाली उन उन व्यतिरेकब्य- 
क्तियोंके द्वारा, उत्पत्ति-विनाश रहित, युगपत्‌ प्रवर्तमान द्रव्यकी उत्पादक ग्रन्वयज्मक्तियों- 
को प्राप्त होनेवाले द्रृव्यको असदभावसंबद्ध ही उत्पाद है; सुबर्णकी ही भाँति । यथा- 
जब वाजूबंधादि पर्यायें ही कही जाती हैं--सुवर्ण नहीं, तब बाजूबंध इत्यादि पर्याय 
जितनी टिकनेवाली, क्रमश: प्रवर्तेमान, बाजूबंध इत्यादि पर्यायोंकी उत्पादक उन उन 


१-व्यतिरेकव्यक्ति - भेदरूप प्रगटता । [ व्यतिरेकव्यक्तियां उत्पत्ति विनाशको प्राप्त होवी हैं, त्र मशः 
प्रवृत्त होती हैं. और पयौयांकों उत्पन्न करती हैं। भ्रुतज्ञान, केवलज्ञान इत्यादि तथा स्वरूपाचरण चारित्र, 
यथास्यातचारित्र इत्यादि आत्मद्रव्यकी व्यतिरेकव्यक्तियां हैं | व्यतिरेक और अन्वयके अर्थोके लिये १२७ व 
प्रएका फुटनोट ( विप्पण ) देख । ] २-सदूभावसंबद्ध - सदभाव-सत्‌के साथ संबन्ध रखनंबाला,-- 
संकलित | [ द्रव्यकी विवक्षाक समय अन्बय शक्तियोंकों मुख्य और व्यतिरेकव्यक्तियोंकों गौण कर दिया 
जाता है, इसलिये द्रव्यके सदुभावसंबद्ध उत्पाद ( सत्‌-उत्पाद, विद्यमानका उत्पाद ) है। ] 
३--असदूभावसंबद्ध  असतके साथ संबंधवाला-संकलित । [ पर्यायोंकी विवज्ञाके समय 
व्यतिरेकव्यक्तियोंकों मुख्य और अन्वयशक्तियोंकों गौण किया जाता है, इसलिये द्रव्यके असद्भावसंबद्ध 
उत्पाद ( असत्‌ उत्पाद, अविद्यमानका उत्पाद ) है। ] 


जैन शाश्रमाला ] दे -- शेयतस्व-प्रज्ञापन -- १८१ 


पर्याया एवामिधीयन्ते न द्रव्य तदा प्रभवावसानलाज्छनाभिः क्रमगप्रवृत्तामि! पर्यायनिष्पादि- 
काभिव्य तिरेकव्यक्तिमिस्ताभिस्तामिः प्रभवावसानवर्जिता यौगपथप्रवत्ता द्रब्यनिष्पादिका 
अन्वयशक्तीः संक्रामतो द्रव्यस्यासद्भावनिबद्ध एवं प्रादुर्भावः हेमवदेव । तथाहि--यदाज्ञदादि- 
पर्याया एवामिधीयन्ते न हेम तदाड़रदादिपयायसमानजी वितामिः क्रमप्रवृत्ाभिरद्भदादिपर्यायनि- 
प्पादिकामिव्य तिरेकव्यक्तिभिस्ताभिस्तामिहे मसमानजी विता यौगपथ्प्रवृत्ता हेमनिष्पादिका अन्बय- 
शक्तीः संक्रामतो हेम्नो सद्भावनिबद्ध एव प्रादर्भावः | अथ पर्यायाभिधेयतायामप्यसदुत्पत्त पर्या- 
यनिष्पादिकास्तास्ता व्यतिरेकव्यक्तयों यौगपद्प्रवत्तिमासाध्यान्वयशक्तित्वमापन्नाः पर्यायान्‌ 
द्रवोकुय॒ !, तथाडदादिपर्यायनिष्पादिकाभिस्ताभिस्ताभिव्यतिरेकव्यक्तिभियोंगपथ प्रश्न त्तिमासाया- 
न्वयशक्तित्वमापन्नाभिरड्रदादिपर्याया अपि हेमीक्रियेरन्‌ | द्रव्याभिधेयतायामपि सदुत्पत्ौ द्रब्य- 
व्यतिरेंक-व्यक्तियोंके द्वारा, सुवर्ण जितनी टिकनेवाली, युगपल्‌ प्रवर्तेमान, सुवर्णकी 
उत्पादक श्रन्वयशक्तियोंको प्राप्त सुवर्णके असद्भावयुक्त ही उत्पाद है । 


ग्रब, पर्यायोंकी अभिधेयता ( कथनी )के समय भी, असत्-उत्पादमें पर्यायोंको 
उत्पन्न करनेवाली वे वे व्यतिरेकव्यक्तियाँ युगपत्‌ प्रवृत्ति प्राप्त करके श्रन्बय शक्तित्वको 
प्राप्त होती हुई पर्यायोंको, द्रव्य करता है ( पर्यायोंकी विवक्षाके समय भी व्यतिरेक- 
व्यक्तियाँ अन्वयशक्तिरूप बनती हुई पर्यायोंको, द्रव्यरूप करती हैं ); जसे बाजूबंध आदि 
पर्यायोंकों उत्पन्न करनेवाली वे-वे व्यतिरेकव्यक्तियाँ युगपत्‌ प्रवृत्ति प्राप्त करके अन्वय- 
शक्तित्वको प्राप्त करती हुई बाजूबंध इत्यादि पर्यायोंको, सुवर्ण करता है। द्रव्यकी 
अभिधेयताके समय भी, सत्-उत्पादमें द्रव्यकी उत्पादक अन्वयशक्तियाँ ऋरमप्रवृत्तिको 
प्राप्त करके उस उस व्यतिरेकव्यक्तित्वको प्राप्त होती हुई, द्रव्यकों पर्यायरूप करती 
है; जैसे सुवर्णकी उत्पादक अन्वयशक्तियाँ क्रमप्रवृत्ति प्राप्त करके उस उस व्यतिरेक- 
व्यक्तित्वको प्राप्त होती हुई, सुवर्णको बाजूबंधादि पर्यायमात्ररूप करती है । 


इसलिये द्रव्याथिक कथनसे सत्‌-उत्पाद है, पर्यायाथिक कथनसे असतृ-उत्पाद 
है,--यह बात श्रनवद्य ( निर्दोष, अबाध्य ) है । 


भावार्थ:--जो पहले विद्यमान हो उसीकी उत्पत्तिको सत्‌-उत्पाद कहते हैं, 
भर जो पहले विद्यमान न हो उसकी उत्पत्तिको असत्-उत्पाद कहते हैं। जब पर्यायों- 
को गौण करके द्रव्यका मुख्यतया कथन किया जाता है, तब तो जो विद्यमान था वहीं 
उत्पन्न होता है, ( क्योंकि द्रव्य तो तीनों कालमें विद्यमान है ); इसलिये द्र॒व्याथिक 


श्धर «- प्रबयलसार -- [ भगवान भीकुस्दकुस्द-कहाल 
निष्पादिका अन्वयशक्तयः क्रमप्रव्नत्तिमासाध तत्तद्रधतिरेकव्य क्तित्वमापन्ना द्रव्य॑ पर्यायीकुयू : । 

तथा हेमनिष्पादिकामिरन्वयशक्तिमिः क्रमप्रष्नच्िमासाथ तत्तदयतिरेकमापक्षामिहे मा जुदा दिपर्या य- 

मात्री क्रियेत । ततो द्रव्याथदिशात्सहुत्पाद:, पर्यावाथदिशादसप्र हत्यनक्यस् ॥ १११ ॥ 


अथ सदुत्पादमनन्पत्वेन निश्चिनोति-- 


जीवो भवं भविस्सदि णरो5मरो वा परो भवीय पुणो । 
कि दव्वत्तं पजहदि ण्‌ जहं अण्णों कह होदि॥ ११२ ॥ 
जीवों भवन्‌ मविष्यति नगोठमरों वा परो भृत्वा पुनः । 
कि द्रव्यत्वं प्रजाति न जहदन्य! कथं मत्रति || ११२ ॥ 
नयसे तो द्रव्यको सत्‌-उत्पाद है; और जब द्रव्यको गौण करके पर्यायोंका मुख्यतया 
कथन किया जाता है तब जो विद्यमान नहीं था वह उत्पन्न होता है ( क्योंकि वतें- 
मानपर्याय भूतकालमें विद्यमान नहीं थी ), इसलिये पर्यायाथिक नयसे द्रव्यके अ्सतू- 
उत्पाद है। 











यहाँ यह लक्ष्यमें रखना चाहिये कि द्रव्य और पर्यायें भिन्न भिन्न वस्तुयें 
नहीं हैं; इसलिये पर्यायोंकी विवक्षाके समय भी, असत्‌उत्पादमें, जो पर्यायें हैं वे 
द्रव्य ही हैं, और द्रव्यकी विवक्षाके समय भी, सतउत्पादमें, जो दृव्य है वे पर्याय ही 
हैं॥ १११॥ 


अब (सर्व पर्यायोंमें दृव्य अ्नन्य है श्र्थात्‌ वह का वही है, इसलिये उसके 
सत्‌-उत्पाद है,-इसप्रकार ) सत्‌-उत्पादको श्रनन्यत्वके द्वारा निश्चित करते हैं:-- 


गाथा ११२ 
अन्वयाथ/--[ जीव! ] जीव [ भवन्‌ ] परिणमित होता हुआ [ नर! ] मनुष्य, 
[ अमरः ] देव [ वा ] अथवा [ परः | अन्य ( तिर्यंच, नारकी या सिद्ध ) [ भविष्यति ] 
होगा, | पुनः ] परन्तु [ भूत्वा ] मनुष्य देवादि होकर [कि] क्या वह [ द्र॒ण्यत्वं प्रजहाति] 
दृव्यत्वको छोड़ देता है ? [ न जह॒त्‌ ] नहीं छोड़ता हुआ वह [ अन्यः कथ्थ भवति ] भ्रन्य 
कंसे हो सकता है ? ( अर्थात्‌ वह अन्य नहीं, वहका वही है । ) 


जैन शास्त्रमाला ] --क्षेयतस्व-प्रश्ञापन-- श्द३े 


द्रव्य॑ द्वि तावदूद व्यत्वभूतामन्वयशक्ति नित्यमप्यपरित्यजड्भबति सदेव । यस्तु द्रव्यस्य 
पर्यायभूताया व्यतिरेकव्यक्तेः प्रादुर्भावः तस्मिन्नपि द्रब्यव्वभूताया अन्वयशक्तरप्रच्यवनात्‌ 
द्रव्यमनन्यदेव । ततो5ननन्‍्यत्वेन निश्रीयते द्रव्यस्य सद॒त्पादः | तथाहि--जौवो द्रव्यं मकन्नार- 
कतियग्मनुष्यदेवसिद्धत्वानामन्यतमेन परययिण द्रव्यस्थ पर्यायदु्ललितब्ृचित्वादवश्यमेव भवि- 
वयति | स हि भूत्वा च तेन ईि द्रव्यत्वभूतामन्वयशक्तिमुज्ञति, नोज्ञति | यदि नोज्ञति कथ- 
मन्‍्यो नाम स्यथात, येन प्रकटितत्रिकोटिसचाकः स एवं न स्थात ॥ ११२ ॥ 








दीकाः-- प्रथम तो दृव्य दृव्यत्वभूत अन्वयशक्तिको कभी भी न छोड़ता हुआ सत्‌ 
ही है | और दुव्यके जो पर्यायभूत व्यतिरेकव्यक्तिका उत्पाद होता है उसमें भी दृव्यत्व- 
भूत अन्वयशक्तिका भ्रच्युतत्व होनेसे दृव्य अनन्य ही है, ( श्रर्थात्‌ उस उत्पादमें भी अन्व- 
यशक्ति अपतित-अविनष्ट-निश्चल होनेसे दुब्य वहका वही है, अन्य नहीं । ) इसलिये 
अनन्यत्वके द्वारा दृब्यका सत-उत्पाद निश्चित होता है, ( भ्र्थात्‌ उपरोक्त कथनानुसार 
दुव्यका दृव्यापेक्षासे अ्रनन्यत्व होनेसे, उसके सत्‌-उत्पाद है,--ऐसा अ्रनन्यत्वके द्वारा सिद्ध 
होता है। ) 

इसी बातकों उदाहरणपूर्वक स्पष्ट करते हैं:-- 


जीव दुव्य होनेसे और दृव्य पर्यायोंमें वतनेसे जीव नारकत्व, तिर्यचत्व, 
मनुष्यत्व, देवत्व और सिद्धत्वमेंसे किसी एक पर्यायमें अवश्य ( परिणमित ) होगा । 
परन्तु वह जीव उस पर्यायरूप होकर क्या दृव्यत्वभूत अन्वयशक्तिको छोड़ता है! नहीं 
छोड़ता यदि नहीं छोड़ता तो वह अन्य कंसे हो सकता है कि जिससे त्रिकोटि सत्ता 
(तीनप्रकारकी सत्ता, औैकालिक श्रस्तित्व ) जिसके प्रगट है ऐसा वह ( जीव ), वही न 
हो ? ( अर्थात्‌ तीनों कालमें विद्यमान वह जीव झन्य नहीं, वहका वही है |) 


भावाथेः--जीव मनुष्य-देवादिक पर्यायरूप परिणमित होता हुआ भी अन्य 
नहीं हो जाता, अनन्य रहता है, वहका वही रहता है; क्योंकि “वही यह देवका जीव 
है, जो पूर्वभवमें मनुष्य था और अमुक भवमें तियंच था' ऐसा ज्ञान हो सकता है। 
इसप्रकार जीवकी भाँति प्रत्येक दृव्य अपनी सब पर्यायोंमें वहका वही रहता है, भ्रन्य 
नहीं हो जाता,-अनन्य रहता है । इसप्रकार द्रव्यका अनन्यत्व होनेसे द्वव्यका सतू-उत्पाद 
निश्चित होता है॥ ११२ ॥ 


श्दछ «- प्रवचनस[र ७० [ भगवान श्रौकुन्दकुम्द ल्‍्काहान 
अथासदुत्पादभन्यत्वेन निश्िनो ति-- * 


मण॒वों ण होदि देवो देवो वा माएुसो व सिद्धो वा। 
एवं अहोज्जमाणो अणरणण भाव॑ कधं लहदि ॥ ११३ ॥ 
मनुज़ो न भवति देवों देवों वा मानपों वा सिद्धी वा । 
एवममवल्ननन्यभार्॑ कर्थ लभने ॥ ११३ ॥ 
पर्याया हि पर्यायभूताया आत्मव्यतिरेकब्यक्तेः काल एवं सत्ताचतो5न्यकालेपु मवन्त्य- , 
सन्त एवं । यश्र पर्यायाणां द्रव्यत्वभूतयान्वयशक्तयानुस्पृतः क्रमानुपाती स्वकाले प्रादुर्भावः तस्मि- 
न्पर्यायभूताया आत्मव्यतिरेकव्यक्तेः पूवमसत्तात्पर्याया अन्य एवं । ततः पर्यायाणामन्यत्वेन 
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अब, असत्‌-उत्पादको भ्रन्यत्वके द्वारा निश्चित करते हैं:-- 
गाया ११३ 


अन्वयार्थ:--[ मनुजः ] मनुष्य [ देवः न भवति ] देव नहीं है, [ वा ] भ्रथवा 
[ देव! ] देव [ मालुषः वा सिद्धः वा ] मनुष्य या सिद्ध नहीं है; [ एवं अमबन ] ऐसा न 
होता हुआ [ अनन्य भाव॑ कथं लभते ] अ्नन्यभावको कंसे प्राप्त हो सकता है ? 


टीका;--पर्याये पर्यायभूत स्वव्यतिरेकव्यक्तिके कालमें ही सत्‌ ( विद्यमान ) 
होनेसे, उससे भन्य कालोंमें ग्रसत्‌ (अ्रविद्यमान) ही हैं। और पर्यायोंका दृव्यत्वभूत अन्वय- 
शक्तिके साथ गु था हुआ ( एकरूपतासे युक्त ) जो क्रमानुपाती (क्रमानुसार) स्वकालमें 
उत्पाद होता है उसमें पर्यायभूत स्वव्यतिरेकव्यक्तिका पहले असत्त्व होनेसे, पर्याय अन्य 
हैं । इसलिये पर्यायोंकी अन्यताके द्वारा द्रव्यका--जो कि पर्यायोंके स्वरूपका कर्ता, 
करण और अधिकरण होनेसे पर्यायोंस अप्रथक है,--असत्‌-उत्पाद निश्चित 
होता है । 

इस बातको ( उदाहरण देकर ) स्पष्ट करते हैं:--- 


मनुष्य, देव या सिद्ध नहीं है, और देव, मनुष्य या सिद्ध नहीं है; ऐसा न 
होता हुआ अनन्य ( वहका वही ) कंसे हो सकता है, कि जिससे अन्य ही न हो और 
जिससे जिसके मनुष्यादि पर्यायें उत्पन्न होती हैं ऐसा जीव दुब्य भी,-जिसकी कंकणादि 
पर्यायें उत्पन्न होती हैं ऐसे सुवर्णकी भाँति-पद-पद पर ४ प्रति पर्याय पर ) श्रन्य न 


जैन शाखमाला ] “- शैयतश्व-प्रज्ञापन -- १८४ 


निश्रीयते पर्यायस्रूपकत करणाधिकरणभूतस्वेन परयायेभ्यो5पृथस्भूतस्य द्रव्यस्थासदुत्पादः । 
तथाहि--न हि मनुजखिदशो वा सिद्धो वा स्थात्‌ न हि त्रिदशों मनुजो वा सिद्धो वा स्थात्‌ । 
एवमसन्‌ कथमनन्योीं नाम स्थात्‌ येनान्य एवं न स्थात्‌ | येन च निष्पधमानमनुजादिपर्यायं 
ज्ञायमानवलयादिविकारं काश्वनमिव जीवद्रव्यमपि प्रतिपदमन्यन्न स्थात्‌।। ११३ ॥ 


अधेकद्रव्यस्थान्यत्वानन्यस्वविप्र तिपेधम्ुद्धुनीति-- 
दब्बट्रिएण सब्बं दब्बं तंपज्जयद्रिएण पुणो। 
हवदि य अगणमणरण्णं तक्काले- तम्मयत्तादो ॥ ११४ ॥ 


/ ६५५ 5, त्प्‌ घ रा 
द्रब्याथिकेन सब द्रव्यं तत्पर्यायाथिकेन पुनः । 
भवति चान्यदनन्यत्तत्काले तन्मयत्वाव ॥ ११४ ॥ 





हो ? [ जसे कंकण, कुण्डल इत्यादि पर्याय अन्य हैं, ( भिन्न भिन्न हैं, वे की वे ही नहीं 
हैं ) इसलिये उन पर्यायोंका कर्ता सुवर्ण भी अन्य है, इसीप्रकार मनुष्य, देव इत्यादि 
पर्यायें श्रन्‍्य हैं, इसलिये उन पर्यायोंका कर्त्ता जीव द्रव्य भी पर्यायापेक्षासे ग्रन्य है । ] 


भावार्थ--- जीवके अनादि अनन्त होने पर भी, मनुष्य पर्यायकालमें देवपर्यायकी 
या स्वात्मोपलब्धिरूप सिद्धपर्यायको श्रप्राप्ति है, अर्थात्‌ मनुष्य, देव या सिद्ध नहीं है 
इसलिये वे पर्यायें श्रन्य अन्य हैं । ऐसा होनेसे, उन पर्यायोंका कर्त्ता, साधन और आधार 
जीव भी पर्यायापेक्षासे अन्यत्वको प्राप्त होता है। इसप्रकार जीवकी भाँति प्रत्येक 
दृ्यके पर्यायापेक्षासे अन्यत्व है। ऐसा होनेसे दृव्यके असत्‌-उत्पाद है,-यह 
निश्चित हुआ ॥ ११३॥ 


अब, एक ही दृव्यके अन्यत्व और अनन्यत्व होनेमें जो विरोध है, उसे दूर करते 
हैं । ( ग्रर्थात्‌ उसमें विरोध नहीं आता, यह बतलाते हैं ) :-- 


गाथा ११४ 


अन्वयाथः--[ द्रव्यार्थिकेन ] दृव्याथिक नयसे [ सर्व ] सब [ द्वब्यं ] दृव्य है; 
[ पुनः च ] और [ पर्यायार्थिकेन ] पर्यायाथिक नयसे [ तत्‌ ] वह ( दृव्य ) [ अन्यत्‌ ] 
अन्य-अ्रन्य है, [ तत्काले तन्मयत्वात्‌ | क्योंकि उस समय तन्मय होनेसे [ अनन्यत ] 
( दृव्य पर्यायोंसे ) अनन्य है । 
२४ 


श्ध्द -- प्रवचनसार -- [ भगवान श्रीकुन्दकुदद-कह्दान 


सर्वेस्य हि वस्तुनः सामान्य विशेषात्मकल्ाचत्स्वरूपप्रुत्पश्यतां यथाक्रमं सामान्यविशेषों परि- 
च्छिन्दवी द किल चप्तषी, द्रव्याथिक पर्यायार्थिकं चेति | तत्र पर्यायारथिकमेकान्तनिमी लितं 
विधाय केवलोन्मीलितेन द्र॒व्याथिकेन यदावलोक्यते तदा नारकतियेडमनुष्यदेवसिद्धत्वपर्याया- 
त्मकेषु विशेषेषु व्यवस्थित जीवसामान्यमेकमवलोकयतामनवलोकितविशेषाणां तत्सवजीवद्रव्य मिति 
प्रतिभाति । यदा तु द्वव्यार्थिकमेक्रान्तनिमीलितं केवलोन्मीलितेन पर्यायाधिकेनावलोक्यते तदा 
जीवद्रव्ये व्यस्थितान्नारक॒तियग्मनुष्यदेवसिद्धत्वपर्यायात्मकान्‌ विशेषाननेकानवलोकय तामनव- 
लोकितसामान्यानामन्यदन्यत्रतिभाति । द्रव्यस्य तत्तद्विशेषकाले तत्तद्विशेषेभ्यस्तन्मयत्वेनानन्य- 
त्वाव॒गणतणपणदारुमयहव्यवाहवत्‌ । यदा तु ते उभे अपि द्रवव्या्थिकपर्यायार्थिके तुल्य- 





टीकाः--वास्तवमें सभी वस्तु सामान्यविशेषात्मक होनेसे वस्तुका स्वरूप 
देखनेवालोंके क्रमशः ( १ ) सामान्य और ( २) विशेषकों जाननेवाली दो आँसे हैं--( १ ) 
दृब्याथिक और (२) पर्यायाथिक । 


इनमेंसे पर्यायाथिक चक्ष॒कों सर्वथा बन्द करके जब मात्र खली हुई दृव्याथिक 
चक्षुके द्वारा देखा जाता है तब नारकत्व, तिय॑चत्व, मनुष्यत्व, देवत्व और सिद्धत्व- 
पर्यायस्वरूप विशेषोंमें रहनेवाले एक जीवसामान्यकों देखनेवाले और विशेषोंकों न 
देखनेवाले जीवोंको वह सब जीव दुग्य है! ऐसा भासित होता है । और जब दुष्याधिक 
चक्षकोी स्वेथा बन्द करके मात्र खुली हुई पर्यायाथिक चक्षुके द्वारा देखा जाता है तब 
जीवद्व्यमें रहनेवाले नारकत्व, तिर्यचत्व, मनुष्यत्व, देवत्व और सिद्धत्व पर्यायस्वरूप 
अनेक विशेषोंको देखनेवाले श्रौर सामान्यकों न देखनेवाले जीवोंको ( वह जीव दृव्य ) 
ग्रन्य-अन्य भासित होता है, क्योंकि दृुव्य उन-उन विश्येपोंके समय तन्मय होनेसे 
उन-उन विश्येषोंसे अ्रनन्य है,--कण्डे, घास, पत्ते और काप्ठमय अग्निकी भाँति । ( जैसे 
घास, लकड़ी इत्यादिकी श्रग्नि उस-उससमय घासमय, लकड़ीमय इत्यादि होनेसे घास 
लकड़ी इत्यादिसे श्रनन्य है, उसीप्रकार दुव्य उन-उन पर्यायरूप विशेषोंके समय तन्मय 
होनेसे उनसे अनन्य है,--पृथक्‌ नहीं है। ) और जब उन द्रव्याथिक और पर्यायाथिक- 
दोनों श्राॉंखोंको एक ही साथ खोलकर उनके द्वारा और इनके ( द्रव्याथिक तथा पर्याया- 
थिक चक्षुग्रोंके ) द्वारा देखा जाता है तब नारकत्व, तिय॑चत्व, मनुष्यत्व, देवत्व और सिद्धत्व 
पर्यायोंमें रहनेवाला जीवसामान्य तथा जीवसामान्यमें रहनेवाले नारकत्व, तिर्य॑चत्व, मनुष्य- 
त्व, देवत्व और सिद्धत्वपर्यायस्वरूप विशेष तुल्यकालमें ही ( एक ही साथ ) दिखाई देते हैं । 


जैन शाखमाला ] «» शेयतसक्व-प्रज्ञापन ««- र्‌द७ 


कालोन्मीलिते विधाय तत इतश्वावलोक्यते तदा नारकतियंडमनुष्यदेवसिद्धत्वपर्यायेषु व्यवस्थित 
जीवसामान्यँजीवसामान्ये च व्यवस्थिता नारकतियंग्ममुष्यदेवसिद्धत्वपर्यायात्मका विशेषाश्र 
तुल्यकालमेवावलोक्यन्ते । तत्रेकचक्चुरवलोकनमेकदेशावलोकनं, ट्विचच्चुरवोकन स्वावलोकन। 
ततः सर्वावलोकने द्रव्यस्थान्यत्वानन्यत्व॑ च न विश्रतिषिध्यते || ११४ ॥॥ 


अथ सर्वविप्रतिषेधनिषेधिकां सप्तमड्जीमबतारयति-- 
अत्थि त्ति य णत्यि त्ति य हवदि अवत्तव्वमिदि पुणो दब्वं। 
पञ्जायेण द केण वि तद॒भयमादिद्रुमणणं वा ॥ ११५ ॥ 
अस्तीति च नास्तीति थे भवत्यवक्तव्यमिति पुनदव्यम्‌ । 
पर्यायेण तु केनचित्‌ू तदृभयमादिष्टमन्यद्वा ॥ ११४ | 
वहाँ एक आँखसे देखा जाना एकदेश अवलोकन है और दोनों आँखोंसे 
देखना सर्वावलोकन ( सम्पूर्ण अवलोकन ) है। इसलिये सर्वावलोकनमें द्रव्यके अन्यत्व 
और अनन्यत्व विरोधको प्राप्त नहीं होते । 
भावाथे।-- प्रत्येक दृव्य सामान्य-विशेषात्मक है, इसलिये प्रत्येक दुव्य वह का 
वही भी रहता है और बदलता भी है। द्रव्यका स्वरूप ही ऐसा उभयात्मक है, इसलिये 
दृव्यके अनन्यत्वमें और अन्यत्वमें विरोध नहीं है। जेसे--मरीचि और भगवान 
महावी रका जीवसामान्यकी गअपेक्षासे अनन्यत्व और जीवके विशेषोंकी अ्रपेक्षासे अन्यत्व 
होनेमें किसी प्रकारका विरोध नहीं 
' दृव्याधिकनयरूपी एक चक्ष॒से देखनेपर दव्य सामान्य ही ज्ञात होता है, इसलिये 
व्य अनन्य श्रर्थात्‌ वहका वही भासित होता है, और पर्यायाथिकनयरूपी दूसरी एक 
चक्षसे देखने पर दृव्यके पर्यायरूप विशेष ज्ञात होते हैं, इसलिये दृव्य अन्य-अन्य 
भासित होता है। तथा दोनों नयरूपी दोनों चक्षुत्रोंसे देखने पर दृव्य सामान्य और 
दृ्यके विशेष-दोनों ज्ञात होते हैं, इसलिये दृव्य अनन्य तथा ग्रन्य-अ्न्य दोनों भासित 
होता है ॥ ११४ ॥ 
अब, समस्त विरोधोंको दूर करनेवाली सप्तभंगी प्रगट करते हैं:-- 
गाथा १११५ 


अन्वयार्थ:--[ द्व्यं ] द्रव्य [ अस्ति इति च ] किसी पर्यायसे 'अस्ति' [ नास्ति 





श्प८ «- प्रवचनसार «- [ भगवान श्रीक्ुन्दकुन्द-कह्ान 


स्यादस्त्येव १ स्यान्नास्‍्त्येव २ स्यादवक्तव्यमेव ३ स्यादस्तिनास्त्येव ४ स्पादस्त्यवक्तव्य- 
मेव ५ स्यान्नास्त्यवक्तव्यमेव ६ स्यादस्तिनास्त्यवक्तव्यमेव ७, स्वरूपेण १ पररूपेण २ स्वृपर- 
रूपयोगपथन ३ स्वपररूपक्रमेण ४ स्वरूपस्वपररूपयौगपतद्याम्यां ५ पररूपस्वपररूपयौगपय्ाम्यां 
६ स्वरूपपररूपस्वपररूपयोगपेरादिश्यमानस्यथ स्वरूपेण सतः, पररूपेणासतः. स्वपररूपाम्यां 
युगपद्धक्तमशक्यस्य, स्वपररूपाम्यां क्रमेण सतो5सतश्र, स्वरूपस्वपररूपयौगपत्माम्यां सतो 


इति च ] किसी पर्यायसे नास्ति' [ प्रन' ] और [ अवक्तब्यम्‌ हात भत्रति ] किसी पर्यायसे 
अवक्तव्य' है, [ केनचित्‌ पर्यायेण तु तदुमयं ] और किसी पर्यायसे 'ग्रस्ति-नास्ति' 
( दोनों ) [बा ]) अथवा [ अन्यत्‌ आदिश्टम ) किसी पर्यायसे अन्य तीन भंगरूप कहा 
गया है । 

टीकाः--द्रव्य ( १ ) स्वरूपापेक्षासे 'स्यात्‌ अस्ति'; ( २ ) पररूपकी अपेक्षासे 
स्यात्‌ नास्ति; ( ३ ) स्वरूप-पररूपकी युगपत्‌ अपेक्षासे 'स्थात्‌ ग्रवक्तव्य'; ( ४) 
स्वरूप-प रख्पके क्रमकी गपेक्षासे स्यात्‌ अस्ति-नास्ति; (५) स्वरूपकी और 
स्वरूप-पररूपकी युगपत्‌ अपेक्षासे स्यात्‌ अस्तिग्रवक्तव्य'; ( ६ ) पररूपकी और 
स्वरूप-पररूपकी युगपत्‌ अपेक्षासे 'स्थात्‌ नास्ति अवक्तव्य'; और (७ ) स्वरूपकी, 
पररूपकी तथा स्वरूप-पररूपकी युगपत्‌ श्पेक्षासे 'स्थात्‌ अस्ति-नास्ति-अवक्तव्य' है । 

द्रव्यका कथन करनेमें, (१) जो स्वरूपसे सत्‌' है; (२) जो पररूपसे 'अ्रसत' 
है; (३) जिसका स्वरूप और पररूपसे युगपत्‌ कथन अशक्य है; (४) जो स्वरूपसे और 
पररूपसे ऋमश: 'सत्‌ और अ्सत्‌' है; ( ५ ) जो स्वरूपसे और स्वरूप-प ररूपसे युगपत्‌ 
'सत्‌ और अवक्तव्य' है; ( ६ ) जो पररूपसे, और स्वरूप-पररूपसे युगपत्‌ 'प्रसत्‌ और 
अवक्तव्य' है; तथा (७) जो स्वरूपसे, पर-रूप और स्वरूपपररूपसे युगपत्‌ 'सत्‌, असत्‌ और 
अवक्तव्य' है;-+ऐसे ग्रनन्त धर्मोवाले द्रव्यके एक एक धमंका ग्राश्रय लेकर 'विवक्षित- 


१--स्यात्‌! - कथंचित्‌ ; किसीप्रकार; किसी अपेक्षासे | ( प्रत्येक द्रव्य स्वचतुष्टयकी अपेक्षासे-स्त 
द्रत्य, स्व-क्षेत्र, स्व काल और स्व्र-भावकी अपेक्षासे--“अरिति है। झुद्ध जीवका स्वचतुष्टय इसप्रकार है:--- 
झुद्ध गुशप्योयोका आधारभूत शुद्धात्मद्रव्य द्रव्य है; लोकाकाशग्रमाण शुद्ध असंख्यप्रदेश क्षेत्र है, शुद्ध 
पयोयरूपसे परिणत वर्तमान समय काल है, और शुद्ध चेतन्यभाव है | )२. अवक्तज्य -- जो कद्दा न जा सके । 
( एक ही साथ स्वरूप तथा पररूपको अपेक्षासे द्रव्य कथनमें नहीं आसकता, इसलिये “अवक्तव्य' है। ) 
३--विवज्ञषित ( कथनीय ) धर्मको मुख्य करके उसका प्रतिपादन करनेसे और अविवक्षित ( न कहने योग्य ) 
धर्मको गीौण करके उसका निषेध करनेसे सप्तभंगी प्रगट होती है । 


मेन शाख्रमाला ] -- शैयतश्व-प्रश्ञापन -- १८६ 


वक्तुमशक्यश्य च, पररूपस्वपररूपयोगपथाम्यामसतो वक्‍्तुमशक्यस्य च, स्वरूपपररूपस्वपररूप- 
यौगपत्ेः सतो5सतो वक्तुमशक्यस्य चानन्तर्मणो द्रव्यस्यैकैक घर्ममाभ्रित्य विवश्िताविवश्षित- 
विधिग्रतिषेधाभ्यामवतरन्ती सप्तमज्ञिकेवकारविश्रान्तमश्रान्तसप्मुचचायेमाणस्यात्कारामोधमन्त्रपदेन 
समस्तमपि विप्र तिपेधविषमोहमुदस्थति ।। ११४ ॥ 


अथ निर्धाय माणत्वेनोदादरणीकृतस्य जीवस्य मनुष्यादिपर्यायाणां क्रियाफलत्वेना- 
न्पत्व॑ं द्रोतयति-- 
रह एि | न! ्‌ त्थि े ण्ब्व 
एम लि जत्थि कोड ण एत्यि किग्या सहावणिव्वता । 
किरिया हि जत्यि अफला धम्मो जदि णिप्फलो परमो ॥ ११६ ॥ 
एप इति नास्ति कश्रिक्ष नास्लि क्रिया स्वभावनिश्नंचा । 
क्रिया हि नास्यपला धर्मों यदि निःफल! परम! ।| ११६ |॥ 
अविवक्षितताके विधि-निषेधके द्वारा प्रगट होनेवाली सप्तभंगी सतत सम्यकतया 
चारित करनेपर 'स्थात्‌काररूपी अमोघ मंत्र पदके द्वारा "एवं कारमें रहनेवाले 
समस्त विरोध-विपके मोहको दूर करती है ॥ ११५ ॥ 


अ्रव, जिसका निर्धार करना है, इसलिये जिसे उदाहरणरूप बनाया गया है 
ऐसे जीवकी मनुष्यादि पर्यायें क्रियाका फल हैं इसलिये उनका अन्यत्व ( ग्रर्थात्‌ वे 
पर्यायें बदलती रहती हैं, इसप्रकार ) प्रकाशित करते हैं:-- 
गाथा 2१६ 


अन्वयार्थ:--[ एपः इति कश्चित्‌ नास्ति ] ( मनुष्यादि पर्यायोंमें ) 'यही' 
ऐसी कोई ( शाइवत पर्याय ) नहीं हैं; [ स्वभाव निईतता क्रिया नास्ति न ] ( क्‍योंकि 


१--स्थाद्वादर्मे अतेकान्तका सूचक 'स्यात्‌” शब्द सम्यक॒तया प्रयुक्त होता है। वह 'स्यात्‌! पद एकान्तवाद- 
में रहनेवाले समस्त विरोधरूपी विषके अ्रमको नष्ट करनेके लिये रामबाण मंत्र है। २--अनेकान्तात्मक 
वस्तुस्वभावकी अपेक्षासे रहित एकान्तवादमम मिथ्या एकान्तकों सूचित करता हुआ जो 'एब! या 'ही' शब्द 
प्रयुक्त होता है वह वस्तुस्वभावसे विपरीत निरूपण करता है, इसलिये उसका यहाँ निपेध किया है। 
( अनेकान्तात्मक वस्तुस्त्रभावका ध्यान चूके बिना, जिस अपेक्षासे वस्तुका कथन चल रहा हो उस अपेक्षासे 
उसका निर्णातित्व/--नियमबद्धत्व,-निरपत्राइत्व बतलानेके लिये एव! या 'ही! शब्द प्रयक्त द्वोता दै, उसका 
यहाँ निषेध नहीं सममना चाहिये । ) 


१६० -- प्रवचनसार -- [ भगवान श्रीकुन्दकुल्द-कहान 


इृह हि संसारिणो जीवस्यानादिकमपुद्ठलोपाधिसश्रिधिप्रत्ययश्रवर्तमानप्रतिक्षणविवर्तनस्य 
क्रिया किल स्वभावनिश्वंतवास्ति | ततस्तस्य मनुष्यादिपययिषु न कश्ननाप्येष एवेति टक्लोत्की- 
णों5स्ति, तेषां पूर्वपूर्वोपमद प्रवृचक्रियाफलत्वेनोत्तरोचरोपमर्थ मानत्वात्‌ फलममिलध्येत वा मोह- 
संवलनाविलयनात क्रियाया: | क्रिया हि ताव्ेतनस्य पूर्वोत्तर शाविशिष्टचेतन्यपरिणामात्मिका । 
सा पुनरणोरण्वन्तरसंगतस्थ परिणतिरिवात्मनो मोहसंवलितस्प दृथणुककायस्येव मनुध्यादि 








संसारी जीवके ) स्वभावनिष्पन्न क्रिया नहीं हो सो बात नहीं है; (त्र्थात्‌ विभावस्वभाव- 
से उत्पन्न होनेवाली रागद्व पमय क्रिया अवश्य है । ) [ यदि ] और यदि [ परमः घमः 
निःफलः ] परमधर्म अफल है तो [ क्रिया हि अफला नास्ति ] क्रिया अवश्य अफल नहीं 
है; ( श्रथात्‌ एक वीतरागभाव ही मनुष्यादिपर्यायहप फल उत्पन्न नहीं करती; 
रागद्ग पमय क्रिया तो अवश्य वह फल उत्पन्न करती है । ) 


टीकाः--यहाँ (इस विश्वमें), भ्रनादिकर्मपुद्गलकी उपाधिके सदभावके झ्राथय 
( कारण ) से जिसके प्रतिक्षण 'विवत्तन होता रहता है ऐसे संसारी जीवको क्रिया 
वास्तवमें स्वभाव निष्पन्न ही है; इसलिये उसके मनुप्यादि पयायों मेंसे कोई भी पर्याय यही ' 
है ऐसी टंकोत्कीर्ण नहीं है; क्योंकि वे पयीयें पूर्वे-पू्वं पर्यायोंके नाझमें प्रवर्तमान 
क्रिया फलरूप होनेसे उत्तर-उत्तर पयोयोंके द्वारा नप्ट होती हैं । और क्रियाका फल 
तो, मोहके साथ मिलनका नाश न हुआ होनेसे मानना चाहिये; क्योंकि-प्रथम तो, 
क्रिया चेतनकी पूर्वोत्तर दशासे विशिष्ट चेतन्य परिणाम स्वरूप है; और वह ( क्रिया ) 
जंसे-दूसरे भश्रणुके साथ युक्त ( किसी अणुकी परिणति 'द्विश्रणुक कार्यकी निष्पादक है 
उसी प्रकार मोहके साथ मिलित आत्माके संबंधर्में, मनुष्यादि कार्यकी निष्पादक होनेसे 
सफल ही है; और जैसे दूसरे अणुके साथका संबंध जिसका नष्ट होगया है ऐसे 
अणुकी परिणति द्वि-अणुक कार्यकी निष्पादक नहीं है, उसीप्रकार मोहके साथ मिलनका 


१. विवर्तन-- विपरिणमन; पलटा ( फेरफार ) होते रहना । 

२. उत्तर उत्तर-बादकीं। ( मनुष्यादिपयोये रागद्रेपमय क्रियाकी फलरूप हैं, इसलिये कोई भी 
पर्याय पूर्व पर्यायको नष्ट करती है और बादकी पर्योयसे स्वयं नष्ट होती है।) ३. मिलन - मिल जाता; 
मिश्रितपना; संबंध; जुड़ान | ४. विशिष्ट -भेदयुक्त | ( पूषंकी और पश्चावकी अबस्थाके भेदसे भेद्युक्त 
चैतन्य परिणाम आत्माकी क्रिया है। ) ४. ह्विअणुककार्यकी निष्पादक - दो अग्ुओंसे बने हुये स्कंघरूप 
कायकी उत्पादक ! 


जैन शास्त्रमाला ] -- ज्ञेयतर्व-प्रश्ञापत -- १६१ 


कार्यस्य निष्पादकत्वात्सफडैब । सै 'मोहसंवलनविलयने पुनरणोरुच्छिक्राण्वन्तरसंगमस्य 
परिणतिरिव द्वयणुककायस्थेतर मनुष्यादिकायस्पानिष्पादकत्वात्‌ परमद्रव्यस्वभावभूततया परम- 
धर्माख्या भवत्यफलेव ॥ ११६ || 


अथ मनुष्यादिपर्यायाणां जीवस्प क्रियाफलत्व॑ व्यनक्ति-- 
कम्मं णामसमक्ख सभावमंध अप्पणो सहावेग। 
अभिभूय णरं तिरियं शेरइयं वा सुरं कुणदि ॥ ११७ ॥ 
कर्म नामसमारूय स्वभावमथास्मनः स्वभावेन | 
अभिमय नर तियश्व नेंरयिकं वा स॒रं करोति ॥ ११७ ॥ 


क्रिया खल्वात्मना प्राप्पलात्कत्, तन्नित्रिचप्रापप रिणाम! पुद्दलो5पि कमे, तत्कायभता 








नाश होने पर वहीं क्रिया-द्रत्यकी परमस्वभावभूत होनेसे 'परमधर्म' नामसे कही जाने 
बाली-मनुप्यादि कार्यकी निप्पादक न होनेसे अफल ही है । 


भावाथथ:-- चतन्यपरिणति ग्रात्माकी क्रिया है । मोह रहित क्रिया मनुष्यादि 
पर्यायरूप फल उत्पन्न नहीं करती, और मोह सहित 'क्रिया अवश्य मनुप्यादि पर्यायरूप फल 
उत्पन्न करती है। मोह सहित भाव एक प्रकारके नहीं होते, इसलिये उसके फलरूप 
मनुष्यादि पयायें भी टंकोत्कीर्ण-शाइवत एक रूप नहीं होतीं ॥ ११६ ॥ 
ग्रत, यह व्यक्त करते हैं कि मनुृष्यादि पर्याय जीवको क्रियाके फल हैं -- 
गाथा ११७ 
अखयार्थ:--[ अथ ] वहाँ [ नामसमाझूय कम ] 'नाम' संज्ञावाला कर्म [ स्वभा- 
वेन ]) अपने स्वभावसे [ आत्मनः स्वभाव अभिभूय ] जीवके स्वभावका पराभव करके, 
[ नरं तियंश्वा नेरथिक वा सुरं ] मनुप्य, तिर्यच, नारक अथवा देव ( इन पयोयों )को 
[ करोति ] करता है । 
टीका;--क्रिया वास्तवमें आत्माके द्वारा प्राप्य होनेसे कर्म है, ( अर्थात्‌ आत्मा 
क्रियाको प्राप्त करता है-पहुँचता है-इसलिये वास्तवमें क्रिया ही श्रात्माका कर्म है। ) 





१. मूल गाथामें प्रयुक्त 'क्रिया' शब्दसे मोहसद्वित क्रिया समकनी चाहिये। मोहरद्वित क्रियाको 
तो 'परम धर्म' नाम दिया गया है। 


श्ध्र -- प्रवचनसार -- [ भगवान श्रीकुर्दकुन्द-कहान 


मनुष्यादिपर्याया जीवस्य क्रियाया मूलकारणभूतायाः प्रवृत्तत्वात्‌ क्रियाफलमेव स्युः | क्रिया5भावे 
पुद्ठलानां कर्मत्वाभावात्तत्कार्य भूतानां तेषामभावात्‌ | अथ करथ्थ ते कमंणः कार्यभावमायान्ति, 
कमस्वभावेन जीवस्वभावमभिभूय क्रियमाणत्वात्‌ श्रदीपवत्‌ । तथाहि--यथा खलु ज्योतिः- 
स्वभावेन तैलस्वभावममिभूय क्रियमाण/प्रदीपो ज्योतिःकार्य तथा कर्मस्वभावेन जीवस्वभावम भिभूय 
क्रियमाणा मनुष्यादिपर्यायाः कमकार्यम्‌ | ११७ ॥ 


अथ कुतो मनुष्यादिपर्यायेष्‌ जीवस्‍्य स्वभावाभिभवों भवतीति निर्धारयति-- 


णरणारयतिरियसुरा जीवा खल णामकम्मणिव्वत्ता । 
ण॒ हि ते लद़्महावा परिणममाणा सकम्माणि ॥ ११८ ॥ 








उसके निमित्तसे परिणमन ( द्रव्यकमंरूप ) को प्राप्त होता हुआ पुद्गल भी कर्म है । 
उस ( पुदूगलकरं ) की कार्यभूत मनुष्यादि पयोयें मूलकारणभूत जीवकी क्रियासे 
प्रवतमान होनेसे क्रियाफल ही हैं; क्योंकि क्रियाके ग्रभावमें पुदूगलोंको कर्मत्वका ग्रभाव 
होनेसे उस ( पुद्गल कर्म ) की कार्यभूत मनुष्यादि पर्यायोंका अ्रभाव होता है । 


वहाँ, वे मनृप्यादि पायें कर्मके कार्य केसे हैं? ( सो कहते हैं कि-) वे 
कमंस्वभावके द्वारा जीवके स्वभावका पराभव करके की जाती हैं, इसलिये; दीपककी 
भाँति । यथा:- ज्योति ( लौ ) के स्वभावके द्वारा तेलके स्वभावका पराभव करके किया 
जानेवाला दीपक ज्योतिका कार्य है, उसीप्रकार कर्मस्वभावके द्वारा जीवके स्वभावका 
पराभव करके की जानेवाली मनुष्यादि पयायें कमके कार्य हैं । 


पु , >पवीिक. 5] री कर तर न 

भावार्थ:--मनुष्यादि पयाय ११६ वीं गाथामें कही गई रागद्व पथ क्रियाके 

फल हैं; क्योंकि उस क्रियासे कमंबन्ध होता है, और कर्म जीवके स्वभावका पराभव 
करके मनुप्यादि पर्याय्रोंकी उत्पन्न करते हैं ॥| ११७ ॥ 


अब यह निर्णय करते हैं कि मनुष्यादि पर्यायोंमें जीवके स्वभावका पराभव 
किस कारणसे होता है ? :-- 





१, ज्योति> ज्योति ज्योत, अग्नि। 


जेन शाखमाला ] -- क्षेयतक्ष्व-प्रश्ञापन -- १६३ 


नरनारकतियंकसुरा जीवाः खलु नामकर्मनिईताः । 
न हि ते लब्घस्वभावाः परिणममानाः स्वकर्माणि ।। ११८ ॥ 
अप्ी मनुष्यादयः पर्याया नामकर्मनिदृत्ताः सन्ति तावत्‌। न पुनरेतावतापि तत्र जीवस्य 
स्वभावाभिभवो 5स्ति | यथा कनकबद्धमाणिक्यकड्णेषु माणिक्यस्थ । यत्तत्र नेव जीवः स्वभाव- 
मुपलभते तत्‌ स्वकमंपरिणमनात्‌ पयःपूरवत्‌ | यथा खलु पयःपूरः प्रदेशस्वादाम्यां पिचुमन्द- 








गाथा ११८ 
अन्वयार्थ:--[ नरनारकतियकसुरा: जीवाः ] मनुष्य, नारक, तिर्यंच और देवरूप 
ने [33 ९ ल्‍् हैं तु पु &< 
जीव [ खलु | वास्तवमें | नाप्रक्रम निववत्ताः | नामकर्मसे निष्पन्न हैं । [ हि ] वास्तवमें 
[ स्वकर्माण ] वे अपने कर्मरूपसे [ परिणममानाः ] परिणमित होते हैं इसलिये [ ते न 
लड्व स्रभावाः ] उन्हें रभावकी उपलब्धि नहीं है । 


टीकाः--प्रथम तो यह मनुष्यादि पयायें नामकर्मसे निष्पन्न हैं, किन्तु इतनेसे 
भी वहाँ जीवके स्वभावका पराभव नहीं है; जेसे कनकबद्ध ( सुवर्णमें जड़े हुये ) 
माणिकवाले कंकर्णोमें माणिकके स्वभावका पराभव नहीं होता। जो वहाँ जीव स्वभाव- 
को उपलब्ध नहीं करता-ग्रनुभव नहीं करता सो स्वकर्मरूप परिणमित होनेसे है, पानीके 
पूर (बाढ़ )की भाँति। जैसे-पानीका पूर प्रदेशसे और स्वादसे निम्बे-चन्दनादि- 
वनराजिरूप ( नीम, चन्दन इत्यादि वृक्षोंकी लम्बी पंक्तिरूप ) परिणमित होता हुआ 
( अपने ) 'द्रवत्व और स्वादुत्वरूप स्वभावकों उपलब्ध नहीं करता, उसीप्रकार आत्मा 
भी प्रदेशेसे और भावसे स्वकर्मरूप परिणमित होनेसे ( अपने ) अ्रमूर्तत्व और 
“निरुपराग-विशुद्धि मत्वरूप स्वभावकोी उपलब्ध नहीं करता । 


भावाथ।--मनुष्यादि पर्यायोंमें कर्म कहीं जीवके स्वभावको न तो हनता है 
औशऔर न आच्छादित करता है; परन्तु वहाँ जीव स्वयं ही अ्रपने दोपसे कर्मानुसार 
परिणमन करता है, इसलिये उसे अ्रपने स्वभावकी उपलब्धि नहीं है । जसे पानीका पूर 
प्रदेशकी अ्पेक्षासे वृक्षोंक्रे रूपसे परिणमित होता हुआ अपने प्रवाहीपनेरूप स्वभावको 


१. द्रवत्व >प्रवाद्ीपना । २. स्वाठुत्व >स्वादिष्रपना। ३. निरुपराग विशुद्धिमत्व > उपराग 
( मलिनता, विकार ) रह्दित विशुद्धिवालापना [ अरूपीपना और निविकार-विशुद्धिवालापना आत्माका 
स्वभाव है । 


श्ध्् - प्रवचनसार -- [ भगवान श्रीकुन्दकुन्द-कहान 
चन्दनादिवनराजों परिणमश्न द्रव्यस्वस्थादत्वस्थभावश्॒ुपलभते, तथात्मापि प्रदेशभावास्यां कर्म- 
परिणमनान्नामृतेत्वनिरुपरागविशुद्धिमत्वस््रभावपुपलभते ॥ ११८ ॥ 


अथ जीवस्य द्रव्यत्वेनावस्थितत्वे5पि पर्यायेरनत्रस्थितत्वं द्योतयवि--- 


जायदि ऐेव ण णस्सदि खणभंगसमुब्भवे जे कोई । 
जो हि भवो सो विलश्ो संभवविलय त्ति ते शाणा ॥ ११६ ॥ 
जायते नेव न नश्यति क्षणभद्भसमुद्भवे जने कथित । 
यो हि भव! स विलयः संभवविलयादिति तो नाना ॥ ११९ ॥ 
इृद तावन कश्निज्जायते न प्रियते च। अथ च मनुष्यदेवतियंडनारकात्मको जीवलोक' 


उपलब्ध करता हुआ अनुभव नहीं करता, और स्वादकी अपेक्षासे वृक्षरूप परिणमित होता 
हुआ अपने स्वादिष्टपनेरूप स्वभावकों उपलब्ध नहीं करता, उसीप्रकार आत्मा भी 
प्रदेशकी अपेक्षासे स्वकर्मानुसार परिणमित होता हुआ अपने अमूतंत्वरूप स्वभावकों 
उपलब्ध नहीं करता और भावकी श्रपेक्षासे स्वकर्म रूप परिणमित होता हुआ उपरागसे 
रहित विशुद्धिवालापनारूप अपने स्वभावकों उपलब्ध नहीं करता | इससे यह निश्चित 
होता है कि मनुष्यादि पर्यायोंमें जीवोंको अपने ही दोपसे अपने रवभावकी अनुपलदि 
है, कर्मादिक अन्य किसी कारणसे नहीं । कर्म जीवके स्वभावका पराभव करता है 
यह कहना तो उपचार कथन है; परमाथ्थंसे ऐसा नहीं है ॥ ११८ ॥ 

ग्रब, जीवकी द्रव्यरूपसे 'अवस्थितता होने पर भी पर्यायोंसे अनवस्थितता 
( अनित्यता-श्रस्थिरता ) प्रकाशते हैं:--- 

ग्राथ ११९ 


अन्वयाथः-- [ क्षणभड्सप्ुद्धेवे जने ] प्रतिक्षण उत्पाद और विनाशवाले जीव- 
लोकमें [ कश्नित्‌ | कोई [ न एवं जायते ] उत्पन्न नहीं होता, और [ न नश्यति ] न नप्ट 
होता है; [ हि ] क्‍योंकि [ यः भवः सः विलयः ] जो उत्पाद है वही विनाश है; [ संभव- 
बिलयो इति तौ नाना ] और उत्पाद तथा विनाश, इसप्रकार वे अनेक (भिन्न ) भी हैं । 

टीकाः--प्रथम तो यहाँ न कोई जन्म लेता है और न मरता है, ( श्रर्थात्‌ इस 
लोकमें कोई न तो उत्पन्न होता है और न नाशको प्राप्त होता है; और ( ऐसा होने 





१. अवस्थितता -- नित्यपना; ठीक रहना। 


जैन शार्त्रमाला ] ' >-शेयतस्व-प्रक्ञापन-- श्घ्र्‌ 


प्रतिक्षणपरिणामित्वादुत्सं गितक्षणभद्जोत्पाद:। न च विप्रतिषिद्धमेतत्‌, संभवविलययोरेकत्व- 
नानात्वाम्याम्‌ । यदा खलु॒भज्ञोत्पादयोरेकर्त्व॑ तदा पू्वपक्ष), यदा तु॒नानात्वं तदोचरः । 
तथाहि---यथा य एवं घटस्तदेव कुण्डमित्युक्ते घटकुण्डस्वरूपयोरकत्वासंभवात्तदुभयाधारभूता 
मृतिका संभवति, तथा य एवं संभव! स एवं बिलय हत्युक्ते संभवविलयस्वरूपयोरकत्वासंभवा- 
त्तदुभयाधारभूत॑ प्रौव्यं संभवति । ततो देवादिपय्याये संभवति मनुध्यादिपर्याये विलीयमाने 
च्‌ ये एवं संभवः स एवं विलय हति कृत्वा तदुमयाघारभूतं ध्ौव्यवज्जीवद्रज्य॑ संभाव्यत 
एवं । ततः सवंदा द्रव्यत्वेन जीवशझ्लोत्कीणों 5वतिष्ठते । भपि च यथा उन्‍्यो घंटो 5न्यतकुण्ड मित्यक्त 
तदुभयाधारभूताया सत्तिकाया अन्यत्वासंभवात्‌ धटकुण्डस्वरूपे संभवतः, तथान्यः संभवो5न्यों 
विलय हइत्यक्त तदुभयाधारभूतस्थ धौव्यस्थान्यत्वासंभवात्संभवबिलियस्वरूपे संभवतः | ततो 





पर भी ) मनुष्य-देव-तिर्यच-ना रकात्मक जीवलोक प्रतिक्षण परिणामी होनेसे क्षण- 
क्षणमें होनेवाले विनाश और उत्पादके साथ ( भी ) जुड़ा हुआ है | और यह विरोधको 
प्राप्त नहीं होता; क्‍योंकि उमड्रुव श्र विलयका एकत्व और अनेकत्व है। जब उद्धव 
और विलयंका एकत्व है तब पूर्वपक्ष है, और जब अनेकत्व है तब उत्तरपक्ष है। ( अर्थात्‌- 
जब उत्पाद और विनाशके एकत्वकी ग्पेक्षा ली जाय तब यह पक्ष फलित होता है 
कि-न तो कोई उत्पन्न होता है और न नष्ट होता है; और जब उत्पाद तथा विनाशके 
ग्रनेकत्वकी अपेक्षा ली जाय तब प्रतिक्षण होनेवाले विनाश और उत्पादका पक्ष फलित 
होता है । ) वह इसप्रकार है:-- 


जेसे:--'जो घड़ा है वही कूडा है! ऐसा कहा जानेपर, घड़े और कू डेके 
स्वरूपका एकत्व अ्रसम्भव होनेसे, उन दोनोंकी आ्राधारभूत मिट्टी प्रगट होती है, उसी- 
प्रकार 'जो उत्पाद है वही विनाश है' ऐसा कहा जानेपर उत्पाद और विनाशके स्वरूप- . 
का एकत्व शअ्रसम्भव होनेंसे उन दोनोंका आधारभूत श्रौव्य प्रगट होता है; इसलिये 
देवादिपर्यायके उत्पन्न होने और मनुष्यादि पर्यायके नष्ट होने पर, जो उत्पाद है वही 
विलय है' ऐसा माननेसे ( इस अपेक्षासे ) उन दोनोंका आधारभूत श्रौव्यवान्‌ जीवद्रव्य 
प्रगट होता है ( लक्षमें श्राता है ); इसलिये सर्वदा द्रव्यत्वसे जीव टंकोत्कीर्ण रहता है। 


और फिर, जैसे-- भ्रन्य घड़ा है और अन्य क्‌ डा है' ऐसा कहा जानेपर उन 
दोनोंकी श्राधारभूत मिट्टीका अन्यत्व ( भिन्न-भिन्नत्व ) भ्रसंभवित होनेसे घड़ेका और 
क्‌ डेका ( दोनोंका भिन्न भिन्न ) स्वरूप प्रगट होता है, उसीप्रकार भ्रन्य उत्पाद है श्रौर 


१६६ -- प्रवचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुस्द-कहान 


देवादिपयाये संभवति मनुष्यादिपर्याये विलीयमाने चान्यः संभवों5न्यो विलय इति कृत्वा 
संभवविलयवन्ती देवादिमनुष्यादिपर्याया संभाव्येते । ततः प्रतिक्षणं पययिर्जीवो 5नव- 
स्थितः ॥ ११९ ।। 


अथ जीवस्पानवस्थितलवहेतुमुद्दो तय ति--- 


तम्हा दु णत्यि कोई सहावसमवद्धिदों त्ति मंसारे । 
संसारों पुण किरिया संसरमाणम्स दब्वस्स ॥ १२०॥ 
तस्मात्त नास्ति कथ्रित्‌ स्वभावसमवस्थित इति संसारे । 
संसारः पुनः क्रिया संसरतो द्रव्यस्थ || १२० || 


यतः खलु जीवो द्वव्यत्वेनावस्थितो5पि पर्यायरनवस्थितः, ततः प्रतीयते न कथ्रिदपि 
संसारे स्वभावेनावस्थित हति । यघ्चात्रानवरिथतत्वं तत्र संसार एव हेतुः । तस्य मनुष्यादिपर्यायात्म- 








अन्य व्यय है! ऐसा कहा जानेपर, उन दोनोंके आधारभूत भ्रौव्यका श्रन्यत्व असंभवित 
होनेसे उत्पाद और व्ययका स्वरूप प्रगट होता है; इसलिये देवादि पर्यायके उत्पन्न होने 
पर और मनुष्यादि पर्यायके नप्ट होने पर, 'श्रन्य उत्पाद है और ग्रन्य व्यय है! ऐसा 
माननेसे ( इस श्रपेक्षासे ) उत्पाद और व्ययवाली देवादिपर्याय और मनुष्यादिपयायि 
प्रगट होती है (लक्षमें आती है); इसलिये जीव प्रतिक्षण पर्यायोंसे अ्रनवस्थित है ॥ १५६॥। 


ग्र७, जीवकी अनवस्थितताका हेतु प्रगट करते हैं:-- 
गाथा १२० 


अल्वयाथ;--[ तस्मात्‌ तु ] इसलिये [ संसारे ] संसारमें [ स्वभावसमवस्थितः इति ] 
स्वभावसे अवस्थित ऐसा [ कश्चित्‌ नाम्ति ] कोई नहीं है; ( अर्थात्‌ संसारमें किसीका 
स्वभाव केवल एकरूप रहनेवाला नहीं है ); [ संसार; पुनः | और संसार तो [ संसरतः ] 
संसरण करते हुये (गोल फिरते हुये, परिवतित होते हुये ) [ द्रब्यस्य ] द्रव्यकी 
[ क्रिया ] क्रिया है । 


टीकाः--वास्तवमें जीव द्र॒व्यत्वसे प्रवस्थित होनेपर भी पर्यायोंसे श्रनवस्थित 
है; इससे यह प्रतीत होता है कि संसारमें कोई भी स्वभावसे अवस्थित नहीं है 
( अर्थात्‌ किसीका स्वभाव केवल अविचल-एकरूप रहनेवाला नहीं है ); भौर यहाँ जो 


मैन शास्साला ] -- ज्षैयतस्व-प्रज्ापत -- १६७ 
कटवात्‌ स्वरूपेणेब तथाविधत्वात्‌ | अथ यस्‍्तु परिणममानस्य द्रव्यस्य पू्वोचरदशापरित्यागो- 
पादानात्मकः क्रियाखूयः परिणामस्तत्संसारस्य स्वरूपम्‌ ॥ १२० ॥ 


अथ परिणामास्मके संसारे कुतः पुद्दलश्लेषो येन तस्य मनुष्यादिपर्यायात्मकल्वमित्यत्र 
(0 
सम्राधानमुपवणयति--- 


आदा कम्ममलिमसो परिणाम लहदि कम्मसंजुत्तं। 
तत्तो सिलिसदि कम्मं तम्हा कम्मं तु परिणामों ॥ १२१ ॥ 
आत्मा कर्ममलीमसः परिणाम ठमते कर्मसंयुक्तम्‌ । 
ततः शिष्यति कम तस्मात कम तु परिणाम; ॥ १२१ ॥ 
यो हि नाम संसारनामायमात्मनस्तथाविधः परिणामः स एवं द्रव्यकर्मश्लेपहेतु | अथ 








श्रनवस्थितता है उसमें संसार ही हेतु है; क्योंकि वह ( संसार ) मनुष्यादि पर्यायात्मक 
है, कारण कि वह स्वरूपसे ही वसा है, ( अर्थात्‌ संसारका स्वरूप ही ऐसा है | ) उसमें 
परिणमन करते हुये दुष्यका पूर्वोत्तर दशाका त्यागग्रहणात्मक क्रिया नामक परिणाम है 
सो वह संसारका स्वरूप है ॥ १२० ॥ 
अ्रव परिणामात्मक संसारमें किस कारणसे पुद्गलका संबंध होता है-कि 
जिससे वह ( संसार ) मनुष्यादि पर्यायात्मक होता है ?-इसका यहाँ समाधान करते हैं:- 
गाथा १२१ 








अन्वयाथ ;--[ कर्ममलीमसः आत्मा ] कर्मसे मलिन आत्मा [ कर्मसंयुक्त परिणाम ] 
कर्मंसंयुक्त परिणामकों ( दृव्यकर्मके संयोगसे होनेवाले अ्रशुद्ध परिणामको ) [ लभते ] 
प्राप्त करता है, [ ततः ] उससे [ कर्म श्लिश्यति ] कर्म चिपक जाता है ( दृव्यकर्मका 
बंध होता है ); [ तस्मात्‌ तु ] इसलिये [ परिणामः कम ] परिणाम कर्म है। 


टीकाः-- संसार' नामक जो यह आत्माका तथाविध ( उसप्रकारका ) 
परिणाम है वही दृव्यकमके चिपकनेका हेतु है। अब, उसप्रकारके परिणामका हेतु कौन 
है ? ( इसके उत्तरमें कहते हैं कि: ) दृव्यकर्म उसका हेतु है, क्योंकि 'दृव्यक्मकी संयुक्ततासे 
ही वह देखा जाता है । 


१.--द्रव्यकर्मके संयोगसे ही अशुद्ध परिणाम होते हैं, द्रव्यकर्मके बिना वे कभी नहीं होते। इसलिये 
द्रव्यकर्म अशुद्ध परिणामका कारण है । 


श्घ्द «-- प्रवलनसारः -- [ भगवान भीकुररकुस्द-कहाल 


तथार्बिधपररिणामस्यापि को हेतुः, द्रव्यकर्म हेतुः तस्य, द्रव्यकम्संयक्तत्वेनेवो पलम्भाव । एवंसतीतरे- 
तराश्रयदोषः न दि । अनादिप्रसिद्धद्रव्यकर्मा भिसंबद्धस्यात्मन/प्राक्तनद्रव्य कम णस्तत्र हेतुस्वेनोपादा- 
नात्‌ | एवं कार्यकारणभूतनवपुराणद्रव्य कर्म त्वादप त्मनस्तथा विधपरिणामो द्रव्यकमेंब । तथात्मा 
चात्मपरिणामकर्त त्वाद्द्रव्पकर्मकर्ताप्युपचारात्‌ ॥ १२१ ॥ 


अक परसार्थादात्मनों द्रव्यकर्माकत त्वहुब्ोतकाति--- 


परिणामों सबमादा मा पुण किरिय त्ति होदि जीवमया । 
किरिया कम्म त्ति मदा तम्हा कम्मस्स ण दु कत्ता ॥ १२२ ॥| 
परिणामः स्वयमात्मा सा पुनः क्रियेति भवति जीवमयी । 
क्विया कर्मेति मता तस्मात्करणों न तु कर्ता | १२२ | 





(शंका:--) ऐसा' होनेसे 'इतरेतराश्रयदोप आयगा ! ( समाधान ) नहीं 
आयगा; क्योंकि ग्रनादिसिद्ध दृव्यकमंके साथ संबद्ध श्रात्माका जो पूर्वका दृव्यकमं है 
उसका वहाँ हेतुरूपसे ग्रहण ( स्वीकार ) किया' गया' है ।' 

इसप्रकार नवीन द्वव्यकर्म जिसका कार्यभूत है और पुराना द्रव्यकर्म जिसका 
कारणभूत है, ऐसा आत्माका तथाविधपरिणाम होनेसे, वह उपचा रसे द्वव्यकमं ही है, 
गौर आत्मा भी अपने परिणामका कर्त्ता होनेसे द्रव्यकर्मका कर्त्ता भो 
उपचारसे है ॥। १२१ ॥ 


ग्रब, परमार्थसे भ्रात्माके द्रव्यकमंका अकतृ त्व प्रकाशित करते हैं :-- 


गाथा १२२ 
अन्वयाथः--[ परिणामः ] परिणाम [ स्वयम्‌ ] स्वयं [ आत्मा ] आत्मा है 


१. एक असिद्ध बातको सिद्ध करनेके लिये दूसरी असिद्ध बातका.आश्रय लिया जाय, और 
फिर उस दूसरी बातको सिद्ध करनेके लिये पहलीका आश्रय लिया जाय,-सो इस तक-दोपको इतरेततराश्रय- 
दोष कहा जाता है । 

द्रव्यकर्मका € ' ५ 22 
दर कारण अशुद्ध परिणाम कह्दा है; फिर उस अशुद्ध परिणामके कारणके संबंधमे ५छे 
९ ढ «. 0 
जानेपर, उसका कारण पुनः द्रव्यक्म कहा है, इसलिये शंकाकारको शंका द्ोती है कि इस बातमें इतरेतराश्रय 
दोष आता है। २. नवीन द्रव्यकर्मका कारण अशुद्ध आत्मपरिणास है, और उस अशुद्ध आत्म-परिणामका 


कारण वहका बही ( नबीन ) द्रव्यकर्म नहीं किंतु पहलेका ( पुराना ) द्रव्यकर्म है; इसलिये इसमें इतरेलतरा- 
श्रय दोष नहीं आता । 


जे ०. झेयतत्त्व 
जैन शास्त्रमाला ] बन >प्रश्मापत ० १६६ 


आत्मपरिणामो हि तावत्स्वथमात्मैव, परिणामिनः परिणामस्वरूपकठ त्वेन परिणामा- 
दनन्यत्वात्‌ । यश्व तस्य तथाविधः परिणामः सा जीवमय्येव क्रिया, सर्वेद्रव्याणां परिणामलक्षण- 
क्रियाया आत्ममयत्वास्यपगमात्‌ | या च॒ क्रिया सा पुनरात्मना स्वतन्त्रेण प्राप्यत्वात्कम । 
ततस्तस्य परमार्थादात्मा आत्मपरिणामात्मकस्य भावकर्मण एवं कर्ता, न तु पुद्गलपरिणामात्म- 
कस्य द्रव्यकमंणः । अथ द्रव्यकमंणः कः कर्तेति चेत्‌ | पुदूगलपरिणामो द्वि तावत्स्वयं पुदूगल एव, 
परिणामिनः परिणामस्वरूपकत त्वेन परिणामादनन्यत्वात्‌ । यश्व तस्यथ तथाविधः परिणामः 
सा पुद्गलमस्येव क्रिया, सवद्रव्याणां परिणामलक्षणक्रि याया आत्ममयत्वाभ्यपग्रमात्‌ | या च 
क्रिया सा पुनः पुद्गलेन स्वतन्त्रेण प्राप्यत्वात्कम । ततस्तस्य परमार्थात्‌ पुद्गलात्मा आत्मपरि- 


[सा पुन ]) और वह [ जीवमयी क्रिया इति भवति ] जीवमय क्रिया है; [ क्रिया ] 
क्रियाको [ कर्म इति मता ] कर्म माना गया है; [ तस्मात्‌ ] इसलिये आत्मा [ कर्मणः 
कर्ता तु न ] द्रव्य कर्मका कर्त्ता तो नहीं है । 


टीका;--प्रथम तो आत्माका परिणाम वास्तवमें स्वयं आत्मा ही है, क्‍योंकि 
परिणामी परिणामके स्वरूपका कर्त्ता होनेसे परिणामसे अनन्य है; और जो उस 
( आत्मा ) का तथाविध परिणाम है वह जीवमयी ही किया है, क्‍योंकि सब द्रव्योंकी 
परिणामलक्षणक्रिया आत्ममयता ( निजमयता ) से स्वीकार की गई है; और फिर, 
जो ( जीवमयी ) क्रिया है वह आत्माके द्वारा स्वतंत्रतया 'प्राप्य होनेसे कर्म है । 
इसलिये परमार्थतः आत्मा अपने परिणामस्वरूप भावकमंका ही कर्त्ता है; किन्तु पुदूगल- 
परिणामस्वरूप द्रव्यकर्मका नहीं । 


अब यहाँ यह प्रश्न होता है कि ( जीव भावकमंका ही कर्त्ता है तब फिर ) 
द्रव्यकर्मका कर्त्ता कौन है ?'( इसका उत्तर इसप्रकार है:-- ) प्रथम तो पुद्गलका 
परिणाम वास्तवमें स्वयं पुदूगल ही है, क्योंकि परिणामी परिणामके स्वरूपका कर्ता 
होनेसे परिणामसे अनन्य है; और जो उस ( पुदूगल ) का तथाविध परिणाम है वह 
पुदू्गलमयी ही क्रिया है, क्योंकि सर्वे द्रव्योंकी परिणामस्वरूप क्रिया निजमय होती है, 
यह स्वीकार किया गया है; और फिर, जो ( पुद्गलमयी ) क्रिया है वह पुद्गलके द्वारा 


१--आ्राप्य प्राप्त होने योग्य, ( जो स्वतंत्रतया करे सो कर्ता है; और कतों जिसे भ्राप्त करे सो 
कम है। ) 


२०० -- प्रवचनसार -« ( भगवान श्रीकुन्दकुस्द-कट्टा न 
णामात्मकस्प द्रव्पकर्मण एवं कर्ता, न त्वात्मपरिणामात्मकस्य मावकर्मणः । तत आत्मात्मस्थ- 
रूपेण परिणमति न पुद्गलस्वरूपेण परिणमति ॥ १२२॥ 
| अथ कि तत्स्वरूपं येनात्मा परिणमतीति तदावेदयति--- 
परिणमदि चेदणाए आदा पुण चेंदणा तिधामिमदा। 
सा पुण णाएं कम्मे फलम्मि वा कम्मणो मणिदा ॥ १२३॥ 
परिणमति चेतनया आत्मा पुनः चेतना त्रिधामिमता | 
सा पुनः ब्ाने क्मंणि फले वा कमंणो भणिता ॥ १२३ ॥ 


यतो हि नाम चेतन्यमात्मनः स्वधर्मच्यापकत्वं, ततश्चेतनेवात्मनः स्वरूप तया खल्वात्मा 
परिणमति । यः कंश्ननाप्यात्मनः परिणामः से सर्वोदपि चेतनां नातिवतेत हति तात्पयंम । 





स्वतंत्रतया प्राप्य होनेसे कर्म है । इसलिये परमार्थतः पदगल अपने परिणामस्वरूप उस 
द्रव्यकर्मका ही कर्त्ता है, किन्तु आत्माके परिणामस्वरूप भावकर्मका नहीं | 

इससे ( यह समभना चाहिये कि ) आ्ात्मा आत्मस्वरूप परिणमित होता है 
पुदूगलस्वरूप परिणमित नहीं होता ॥ १२२॥। 


अब, यह कहते हैं कि वह कौनसा स्वरूप है जिसरूप ग्रात्मा परिणमित 

'होता है ? :-+ 
गाथा १२३ 

अन्यार्थ/--[ आत्मा ] झ्ात्मा [ चेतनथा ] चेतनारूपसे [ परिणमति ] परिण- 
मित होता है ।[ पुनः )] और [ चेतना ] चेतना [ त्रिधा अभिमता | तीन प्रकारसे मानी- 
गई है; [ पुनः ] और [सा | वह [ ज्ञाने ] ज्ञानसंबंधी, [ कमणि ] कर्मसंबंधी [वा ] 
अथवा [| कमंणः फले ] कर्मफल संबंधी [| भणिता ] कही गई है । 

टीकाः---| जिससे चेतन्य श्रात्माका 'स्वधर्मव्यापकत्व है, उससे चेतना ही 
ग्रात्माका स्वरूप है; उसरूप ( चेतनारूप ) वास्तवमें आत्मा परिणमित होता है । 
ग्रात्माका जो कुछ भी परिणाम हो वह सब ही चेतनाका उल्लंघन नहीं करता, 
( भ्रर्थात्‌ आत्माका कोई भी परिणाम चेतनाकों किचित॒मात्र भी नहीं छोड़ता--बिना 


१. स्वधर्मव्यापकत्व > निजधर्मोंमं व्यापकपना। 


जन शासख्माला ] “-शेयतस्व-प्रज्ञापन-- २०१ 
चेतना पुनर्शानकर्मकर्मफलत्वेन श्रेघा । तश्र॒ ब्ञानपरिणतिक्ञानवेतना, कमंपरिणतिः कर्मचेतना, 
कर्मफलपरिणतिः कर्मफलचेतना ॥ १२३ || 

अथ ब्ञानकर्मकमफेलस्वरूपसुपवर्ण पति-- 

णाएं अट्टवियप्पो कम्म॑ं जीवेण जं समारद्ध । 

तमणेगविधं भणिदं फलं ति सोक्खं व दुक्खं वा ॥ १२४ ॥ 


ज्ञानमर्थविकल्पः कमे जीवेन यत्समारब्धम्‌ । 
तदनेकविध भणितं फलमिति सौख्य वा दृःख वा || १२४ ।। 


अथ विकल्पस्तावत्‌ ज्ञानम्‌ । तत्र कः खन्वर्थ, स्वपरविभागेनावस्थितं विश्व, विकल्पस्त- 





चेतनाके बिलकुल नहीं होता )-यह तात्पयें है। और चेतना ज्ञानरूप, कमंरूप और 
कमंफलरूपसे तीन प्रकारकी है । उसमें ज्ञानपरिणति ज्ञानचेतना, कर्मंपरिणति कर्मचेतना 
ग्रौर कर्मफलपरिणति कर्मफलचेतना है ॥ १२३ ॥ 
ग्रव ज्ञान, कर्म और कर्मफलका स्वरूप वर्णन करते हैं :--- 
गाथा १२४ 





अन्वयार्थ:-- [ अथविकल्पः ] श्रर्थ विकल्प ([ श्रर्थात्‌ स्व-पर पदार्थोका 
भिन्नतापूर्णक युगपत्‌ अवभासन ) [ ज्ञानं ] ज्ञान है; | जीवेन ] जीवके द्वारा [ यत्‌ 
समारब्धं ] जो किया जा रहा हो वह [ कर्म ] कर्म है, [ तत्‌ अनेकविधं ] वह अनेक 
प्रकारका है; [ सौख्यं वा दुःखं वा ] सुख अथवा दुःख [ फल ह_ति मणितम्‌ ] कर्मफल 
कहा गया है । 

टीका;ः--प्रथम तो, अ्रर्थविकल्प ज्ञान है। वहाँ, श्रर्थ क्या है ? स्व-परके 
विभागपूर्गक भ्रवस्थित 'विद्व श्रर्श है । उसके आकारोंका अ्रवभासन विकल्प हैं। और 
दर्पणके निजविस्तारकी भाँति ( श्रर्थात्‌ जेसे दर्पणके निज विस्तारमें स्व और पर झ्ाकार 
एक ही साथ प्रकाशित होते हैं, उसीप्रकार) जिसमें एक ही साथ स्व-पराकार भ्रवभासित 
होते हैं, ऐसा अर्थविकल्प ज्ञान है । 


१. बिश्व -- समस्त पदार्थ-द्रव्य गुण पयोय | ( पदार्थोमे स्व और पर-ऐसे दो विभाग हैं । जो 
जाननेबाले आत्माका अपना द्वो वह स्व है, और दूसरा सब, पर है| ) 
२. अवभासन -- अवभासन; प्रकाशन; ज्ञात दोना; प्रगट होना । 
१२६ 


२०२ «- प्रवबचनसार -- [ मगवान भोकुस्दकुम्द-फहान 


दाकारावमासनम्‌ । यस्‍्तु घ्ुकुरुन्दहदबामोग हव युगपदबभासमानस्वपराकारोर्थविकन्पस्तद्‌ 
ज्ानम्‌ । क्रियमाणमात्मना कर्म, क्रियमाणः खल्वात्मा प्रतिक्षणं तेन तेन भावेन मबता यः 
तदड्भावः स एवं कर्मात्मना प्राप्यत्वात्‌ | तत््वेकबविधमपि द्रव्यकर्मोपा धिसब्रिधिसद्भावासडद्भावास्या- 
मनेकविधम्‌ । तस्य कर्मणो यत्रिष्पाधं सुखदूः्ख तत्करमफलम । तत्र द्रव्यकमोंपाधिसाब्रिध्यास- 
ड्रावात्कम॑तस्य फलमनाकुलत्वलक्षणं भ्रकृतिभूतं सौरूयं, यत् द्रव्यकर्मोपाधिसाभ्रिध्यसड्भावा- 








जो आत्माके द्वारा किया जाता है वह कर्म है। प्रतिक्षण उस उस भावसे होता 
हुआ आत्माके द्वारा वास्तवमें किया जानेवाला जो उसका भाव है वही, आत्माके द्वारा 
"प्राप्य होने से कम है। और वह (कर्म) एक प्रकारका होनेपर भी, द्रव्यकर्मरूप उपा- 
धिकी निकटताके सदभाव और असद्भावके कारण श्रनेक प्रकारका है। 


उस कमंसे उत्पन्न किया जानेवाला सुख-दुःख कर्मफल है । वहाँ, द्रव्यकर्मरूप 
उपाधिकी निकटताके अ्रसदुभावके कारण जो कर्म होता है, उसका फल अनाकुलत्व- 
लक्षण प्रकृतिभूत सुख है; और द्रव्यकमंरूप उपाधिकी निकटताके सदभावके कारण 
जो कर्म होता है, उसका फल विक्ृति-( विकार )भ्रूत दुःख है, क्योंकि वहाँ सुखके 
लक्षणका अ्रभाव है । 


इसप्रकार ज्ञान, कर्म और कर्मफलका स्वरूप निश्चित हुआ । 


भावार्थ :--जिसमें स्व, स्व-रूपसे और पर, पर-रूपसे ( परस्पर एकमेक हुये बिना, 
स्पप्टभिन्नतापूर्वक ) एक ही साथ प्रतिभासित हो सो ज्ञान है | जीवके द्वारा किया जाने- 
वाला भाव (जीवका) कर्म है। उसके मुख्य दो भेद हैं (१) निरुपाधिक (स्वाभाविक) 
शुद्धभावरूप कर्म, और ( २) भ्रौपाधिक शुभाशुभभावरूप कर्म । 


(उस कमेके द्वारा उत्पन्न होनेवाला सुख अथवा दुःख कमंफल है । वहाँ, द्रव्य- 
कर्मरूप उपाधिमें युक्त न होनेसे जो निरुपाधिक शुद्ध भावरूप कर्म होता है, उसका फल 
भ्रनाकुलतालक्षणरूप स्वभावभूत सुख है; और द्रव्यकर्मरूप उपाधिमें युक्त होनेसे जो 





१. आत्मा अपने भावको प्राप्त करता है, इसलिये वद्द भाव ही आत्माका कम है। 
२. प्रकृतिभूत -स्वभावभूत । ( सुख स्वभावभूत है| ) 
३. विक्रतिभूत - विकारभूत ( दुःख विकारभूत है, स्वभावभूत नहीं है। ) 


लेन शास्त्रमाला ] «- शेयतस्व-प्रश्ञापन “- २०३ 
स्कर्म तस्प फल सौख्यलक्षणाभावादिकरृतिभूत॑ दु/खम। एवं ब्ञानकर्मकर्मफलस्वरूप- 
मिश्रय! ॥ १२४ ॥ 

अथ प्वानफर्मकर्म फलान्यात्मत्वेन निश्चिनोति--- 


अप्पा परिणामप्पा परिणामों णाएकम्मफलभावी । 
तम्हा णाएं कम्म॑ फलं च आदा मुणेदन्वो ॥ १२५ ॥ 
आत्मा परिणामात्मा परिणामों हानकरमेफलभावी | 
: तस्मात ज्ञानं कर्म फर्ल चात्मा ब्ातव्यः॥। १२५ ॥ 


आत्मा हि तावत्परिणामात्मेव, परिणामः स्वयमात्मेति स्वयमुक्त्वात्‌ | परिणामस्तु 
चेतनात्मकत्वेन ज्ञानं कमे कमफरल वा भवितु' शीलः, तन्मयत्वाचेतनायाः | ततो ज्ञानं कर्म 
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ग्औपाधिक शुभाशुभभावरूप कर्म होता है, उसका फल विकारभूत दुःख है, क्योंकि उसमें 
ग्रनाकुलता नहीं, किन्तु आकुलता है । 


इसप्रकार ज्ञान, कर्म और कर्मफलका स्वरूप कहा गया ॥ १२४ ॥ 
ग्रब ज्ञान, कर्म और कर्मफलको आत्मारूपसे निश्चित करते हैं:-- 


गाथा १२१ 


अन्वयाथ!--[ आत्मा परिणामात्मा ] आत्मा परिणामात्मक है; [ परिणामः ] 
परिणाम [ ज्ञानकर्मफलभावी ] ज्ञानरूप, कर्मरूप और कर्मफलरूप होता है; [ तस्मात्‌ ] 
इसलिये [ ज्ञानं, कम, फल च ] ज्ञान, कम और कर्मफल [ आत्मा ब्वातव्यः ] प्रात्मा है 
ऐसा समभना । 


टीका।--प्रथम तो आत्मा वास्तवमें परिणामस्वरूप ही है, क्योंकि 'परिणाम 
स्वयं आत्मा है' ऐसा ( ११२ वीं गाथामें भगवत्‌ कुन्दकुन्दाचाय्य देवने ) स्वयं कहा 
है; और परिणाम चेतनास्वरूप होनेसे ज्ञान,-कर्म और कर्मफलरूप होनेके स्वभाववाला 
है, क्योंकि चेतना तन्‍्मय ( ज्ञानमय, कमंमय ग्रथवा कर्मफलमय ) होती है। इसलिये 
ज्ञान, कर्म और कमंफल श्रात्मा ही है। 


इसप्रकार वास्तवमें शुद्ध द्रव्यके निरूपणमें परद्रव्यके सम्पर्क ( सम्बन्ध- 


२०४ -- प्रवयनसार -“- [ भगवान भीकुर्दकुस्दू-कट्दान 
कमफल चात्मैव | एवं हि शुद्धद्रव्यनिरूपणायां परद्रव्यसंपर्कासंमवात्पर्यायाणां द्रव्यान्तः - 
प्रलयाच शुद्धद्र व्य एवात्मावविष्ठते ॥| १२४ ॥ 

अधेवमात्मनो ज्ञेयतामापन्नस्य शुद्धत्वनिथयाव ज्ञानतखवसिद्धों शुद्धात्मतत्त्वोपलम्मो 
भवतीति तमभिनन्दन द्रव्यसामान्यवर्णनामुपसंदरति-- 
कत्ता करएं कम्म॑ फलं च अष्प त्ति णिच्छिदों समणो । 
परिणमदि ऐेव अरणणं जदि अप्पाएं लहदि सुद्धू ॥ १२६ ॥ 
कर्ता करणं कर्म कर्मफर्ल चात्मेति निश्चित! श्रमणः । 
परिणमति नेवान्यद्रदि आस्मानं लभते शुद्धमू ॥ १२६ ॥ 





संग ) का असंभव होनेसे और पर्याय द्रव्यके भीतर 'प्रलीन हो जानेसे आत्मा शुद्ध- 
द्रव्य ही रहता है ॥ १२५ ॥ 


अरब, इसप्रकार ज्ञेयत्वको प्राप्त आत्माकी शुद्धताके निकचयसे ज्ञानतत्त्वकी 
सिद्धि होनेपर शुद्ध आत्मतत््वकी उपलब्धि ( अनुभव, प्राप्ति ) होती है; इसप्रकार 
उसका अभिनन्दन करते हुये ( प्र्थात्‌ झ्रात्माकी शुद्धताके निर्णयकी प्रशंसा करते हुये 
धन्यवाद देते हुये ) द्रव्यसामान्यके वर्णनका उपसंहार करते हैं:--- 


गाथा १०६ 


अन्वया्थ/--[ यदि ] यदि [ श्रमणः ] श्रमण [ कर्ता, करणं, कर्म, कर्मफलं 
च आत्मा ] कर्ता, करण, कर्म और कम फल आत्मा है' [ इति निश्चितः ] ऐसा 
निशचयवाला होता हुआ्ना [ अन्यत्‌ ] अन्यरूप [ न एवं परिणमति ] परिणमित नहीं ही 
हो तो वह [ शुद्ध आत्मानं ] शुद्ध आत्माको [ लभते ] उपलब्ध करता है। 


१. प्रलीन द्वो जाना अत्यंत लीन हो जाना; मग्न हो जाना; हब जाना; अदृश्य हो जाना। 

२. क्षेयत्वको प्राप्त - श्ेयभूत। ( आत्मा क्ञानरूप भी और ज्लेयरूप भी है,इस श्लेयतत्व प्रज्ञापन 
4७ यहाँ द्रव्य सामान्यका निरूपण किया जा रहा है; उसमें आत्मा झ्ेयभू तरूपसे समाविष्ट 
हुआ है । ) 


जैन शाखमाला ] -- झेयतस्व-प्रज्ञापन -- र०्श्‌ 


यो दि नाम कर्तारं करणं कम कर्मफल चात्मानमेव निश्रित्य न खलु परद्रव्यं परिणमति 
स एवं विश्रान्तपरद्रव्यसंपक द्रब्यान्त/पलीनपर्यायं च शुद्धमात्मानप्ुपलभते, न पुनरन्यः। 
तथाहि--यदा नामानादिप्रसिद्धपौदूगलिककर्मबन्धनोपाधिसं निधिप्रधावितोपरागरं जितात्मवृत्ति- 
जपापृष्पसंनिधिप्रधावितोपरागर  जितात्मदृत्तिर. स्फटिकमणिरिव परारोपितविकारों 5हमासं 
संसारी तदापि न नाम मम को 5प्यासीत, तदाप्यहमेक एवोपरक्तचित्स्वभावेन स्व॒तन्त्रः कर्तासम्‌, 
अहमेक एवोपरक्तचित्स्भावेन साधकतमः कारणमासम्‌, अहमेक एथोपरक्तचित्परिणमनस्व- 


टीकाः--जो पुरुष इसप्रकार 'कर्ता' करण, कर्म और कर्मफल आ्रात्मा ही है 
यह निश्चय 'करके वास्तवमें परद्रव्यरूप परिणमित नहीं होता वही पुरुष, जिसका 
परद्रव्यके साथ संपर्क रुक गया है, और जिसकी पर्यायें द्रव्यके भीतर प्रलीन होगई 
हैं ऐसे शुद्धात्माकों उपलब्ध करता है; परन्तु अश्रन्य कोई ( पुरुष ) ऐसे शुद्ध 
ग्रात्माको उपलब्ध नहीं करता । 

इसीको स्पप्टतया सम भाते हैं:--- 

“जब अनादिसिद्ध पौदूगलिक कर्मकी बन्धनरूप उपाधिकी निकटतासे उत्पन्न 
हुये “उपरागके द्वारा जिसकी स्वपरिणति रंजित ( विक्ृत मलिन ) थी ऐसा मैं 
जपा कुसुमकी निकटतासे उत्पन्न हुये उपराग ( लालिमासे जिसकी स्वपरिणति रंजित 
( रँंगी हुई) हो ऐसे स्फटिक मणिकी भाँति-परके द्वारा आरोपित विकारवाला 
होनेसे संसारी था, तब भी ( अज्ञानदशामें भी ) वास्तवमें मेरा कोई भी ( संबंधी ) 
नहीं था। तब भी मैं अकेला ही कर्ता था, क्‍योंकि मैं ग्रकेला ही उपरक्त चतन्यरूप 
स्वभावसे स्वतंत्र था ( अर्थात्‌ स्वाधीनतया कर्ता था ); मैं अकेला ही करण था, 
क्योंकि मैं भ्रकेला ही उपरक्त चेतन्यरूप स्वभावके द्वारा साधकतम ( उत्कृष्टसाधन ) 


१. “कर्ता करण इत्यादि आत्मा ही है! ऐसा निश्चय होने पर दो बातें निश्चित हो जाती हैं;--एक तो यह्‌ 
कि “कर्ती, करण इत्यादि आत्मा ही है, पुदूगलादि नहीं, अर्थात्‌ आत्माका परद्रव्यके साथ संबंध 
नहीं हैः! दूसरी--“अमेद दृष्टिमें कतो, करण इत्यादि भेद नहीं हैं, यह सब एक आत्मा ही है, अथौत््‌ 
पर्याय द्रव्यके भीतर लीन हो गई हैं । 

२. उपशग - किसी पदाथ में, अन्य उपाधिकी समीपताके निमित्तसे होनेबाला उपाधिके अनुरूप विकारी 
भाव; ओऔपाधिक भाव; विकार; मलिनता । 

३. आरोपित >( नवीन अर्थात्‌ औपाधिकरूपसे ) किये गये। [ विकार स्वभावभूत नहीं थे, किन्तु 


उपाधिके निमित्तते औपाधिकरूपसे ( नवीन ) हुये थे । ] 
४. कती, करण और कर्मके अर्थोके लिये १६ वीं गाथाका भावार्थ देखना चाहिये । 


२०६ «“- प्रवचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुन्द-कद्दाम 


भवेनात्मना प्राप्यः कर्मातमू, अहमेक एवं चोपरक्तचित्परिणमनस्वभावस्य निष्पाध सौख्य॑ 
विपर्यस्तलक्षणं दुःखाख्यं कर्मफलमासम्‌ । हृदानीं पुनरनादिप्रसिद्धपौद्गलिककर्मबन्धनोपाधि- 
सनह्निधिध्वंसविस्फुरितसुविशुद्धसहजात्मबृत्तिजपापुष्पसं निधिध्वंसविस्फुरितसु विशुद्धसह जा त्मृत्तिः 

स्फटिकमणिरिव विश्रान्तपरारोपितविकारों5हमेकान्तेनास्मि प्ुमुज्षु, हृदानीमपि न नाम मम 
को5प्यस्ति, इृदानीमप्यहमेक एवं सुविशुद्धचित्स्रभावेन स्वतन्त्रः कर्तास्मि, अहमेफक एवं च 
सुविशुद्धचित्सभावेन साधक्तमः करणमस्मि, अहमेक एवं च सुविशुद्धचित्परिणमनस्वभावे- 
नात्मना प्राप्यः कर्मास्मि, अहमेक एवं च सुविशुद्ध चित्परिणामनस्त्रमावस्य निष्पाद्ममनाकुलत्वलक्ष- 
णं सौरू्यारूयं कमंफलमस्मि। एवमस्य बन्धपद्धतो जाती मोक्षपद्धती चात्मानमेकमेव मावयतः परमाणो 


था; मैं अकेला ही कम था, क्‍योंकि मैं अ्रकेला ही उपरक्त चंतन्यरूप परिणमित 
होनेके स्वभावके कारण आत्मासे प्राप्प था; और मैं अ्रकेला ही सुखसे विपरीत 
लक्षणवाला, 'दुःख' नामक कम फल था,--जो कि उपरक्त चंतन्यरूपपरिणमित होनेके 
स्वभावसे उत्पन्न किया जाता था । 





और अब, अनादिसिद्ध पौदगलिक कम की बंधनरूप उपाधिकी निकटताके 
नाशसे जिसकी सुविशुद्ध सहज ( स्वाभाविक ) स्वपरिणति प्रगट हुई है ऐसा मैं 
जपाकुसुमकी निकटताके नाशसे जिसकी सुविशुद्ध सहज स्वपरिणति प्रगट हुई हो 
ऐसे स्फटिकमणिकी भाँति-जिसका परके द्वारा आरोपित विकार रुक गया है, ऐसा 
होनेसे एकान्ततः मुमुक्षु ( केवल मोक्षार्थी ) हूं; अभी भी ( मुमुक्षु दशामें-ज्ञानदशाममें 
भी ) वास्तवमें मेरा कोई भी नहीं है| ग्रभी भी मैं अ्रकेला ही कर्ता हूँ, क्योंकि मैं 
अकेला ही सुविशुद्ध चंतन्यरूप स्वभावसे स्वतन्त्र हूँ, ( अर्थात्‌ स्वाधीनतया कर्ता हूँ ); 
मैं श्रकेला ही करण हूँ, क्‍योंकि मैं भ्रकेला ही सुविशुद्धचतन्यरूप स्वभावसे साधकतम 
हूँ; मैं अ्रकेला ही कर्म हूँ, क्योंकि मैं भ्रकेला ही सुविशुद्ध चंतन्यरूप परिणमित होनेके 
स्वभावके कारण ्ात्मासे प्राप्य हें और मैं ग्रकेला ही श्रनाकुलतालक्षणवाला, सुख' 
नामक कम फल हूँ;-जो कि 'सुविशुद्धचतन्यरूपपरिणमित होनेके स्वभावसे उत्पन्न 
किया जाता है ।' 


१. सुविशुद्ध चेतन्यपरिणमनस्वभाव आत्माका कर्म है, और बह्द कर्म अनाकुलता स्वरूपसुखकों उत्पन्न 
करता है; इसलिये सुख कर्मफल दै। सुख आत्माकी द्वी अवस्था द्वोनेसे आत्मा ही कर्मफल है । 


जैन शाख्रमाला ] _ल्‍ -प्रश्ञापल -- २०७ 


ग्विकत्वमावनोन्मुखस्य परद्रव्यपरिणतिन जातु जायते। परमाणुरिवमावितेकत्वश्व परेण नो 
संपृच्यते। ततः परद्रव्यासंपृक्तत्वात्सुविशुद्वों भगति।कत करणकर्मकर्मफलानि चात्मत्वेन 
भावयन्‌ पर्यायैन संक्रीर्यते, ततः पर्यायासंकीर्णत्वाथ सुविशुद्धो भवतीति ॥| १२६ ॥ 
बसंततिलका छुन्द । 
द्रव्यात्तरव्यतिकरादपसा रितात्मा- 
सामान्यमज़ितसमस्तविशेषज्ञातः 


इसप्रकार बंधमागमें तथा मोक्षमार्गममें आत्मा अ्रकेला ही है, इसप्रकार 
"भानेवाला यह पुरुष, परमाणुकी भाँति एकत्व भावनामें उन्मुख होनेसे, ( अर्थात्‌ 
एकत्वके आनेमें तत्पर होनेसे ), उसे परद्रव्यरूप परिणति-किचित्‌ नहीं होती; और 
परमाणुकी भाँति ( जैसे एकत्वभावसे परिणमित परमाणु परके साथ संगको प्राप्त 
नहीं होता उसी प्रकार-), एकत्वको भानेवाला पुरुष परके साथ, संपृक्त नहीं होता; 
इसलिये परद्रव्यके साथ श्रसंबद्धताके कारण वह सुविशुद्ध होता है। और, कर्ता, करण, 
कम, तथा कम फलको आत्मारूपसे भाता हुआ वह पुरुष पर्यायोंसे संकीर्ण 
( खंडित ) नहीं होता; और इसलिये-पर्यायोंके द्वारा संकीर्ण न होनेसे सुविशुद्ध 
होता है ॥ १२६ ॥ 
[भ्रब, इस इलोक द्वारा इसी झ्राशथको व्यक्त करके शुद्धायकी महिमा की जाती है:-] 

अर्थः--जिसने अन्य द्रव्यसे भिन्नताके द्वारा आ्रात्माको एक ओर हटा लिया है 
(भ्र्थात्‌ परद्र॒व्योंसे अलग दिखाया है) तथा जिसने समस्त विशेषोंके समूहको सामान्यमें 
लीन किया है ( ग्रर्थात्‌ समस्त पर्यायोंको द्रव्यके भीतर डुबोया हुआ दिखाया है ) ऐसा 
जो यह, उद्धत मोहकी लक्ष्मी (ऋद्धिशोभा ) को लूट लेनेवाला शुद्धनय है, उसने उत्कट 
विवेकक्रे द्वारा तत्वको ( आत्मस्वरूपको ) विविक्त किया है । 

१. भाना - अनुभव करना; समभना; चिन्तवन करना [ “किसी जीवका-अज्ञानी या ज्ञानीका परके साथ 
संबन्ध नहीं दै। बंधमागेम आत्मा स्वयं निजको निजसे बाँधता था और निजको अर्थात्‌ अपने दुःख- 
पर्योयरूप फलको, भोगता था। अब मोक्षमार्गमें आत्मा स्वयं निजको निञ्से मुक्त करता है। और 
निज़को-अर्थात्‌ अपने सुखपर्यायरूप फलको-भोगता दै!--ऐसे एकत्वको सम्यग्दृष्टि जीव भाता है,- 
अनुभव करता है,-समभता है।-चिन्तवन करता है। मिथ्यादृष्टि इससे विपरीतभावनावाला 
होता दै। ] 

२. संप्रक्‍्त +- संपकंवाला, संबंधवाला; संगबाला । 

३. सम्यग्दृष्टि जीब भेदोंको न भाकर अभेद आत्माकों ही भाता--अनुभव करता है। 

४, विविक्त > शुद्ध, अकेला, अलग | 








२०८ -- प्रवचनसार -- [ मरवान भीकुन्दकुर्द-कट्ान 


इत्येष शुद्धनय उद्धतमोहलक्ष्मी- 
लुण्टाक उत्कटविवेकबिबिक्ततत्व! ।। ७ || 
मंदाक़ांता छंद । 
इत्युच्छेदात्परपरिणतेः कर कर्मादिमेद- 
भ्रान्तिध्यंसादपि च सुचिराल्लब्धशुद्धात्मतत्ततः । 
सश्िन्म्रात्र महसि विश्दे मूच्छितश्चेतनो5यं 
स्थास्पत्यधत्सहजमहिमा सवेदा ब्रक्त एवं ॥ ८ ॥ 
अनुष्ठुप्‌ छंद । 
द्रव्यसामान्यविज्ञननिम्न ऋत्वेति मानसम्‌। 
तहिशिषपरिज्ञानप्राग्मारः क्रियते5घुना ॥ ९ |। 
इति प्रवचनसारवृत्तौ तत्त्वदीपिकायां श्रीमदमृतचंद्रसूरिविरचितायां ज्ञेयतत्त्वप्रज्ञापने 
सामान्यद्रव्यप्रज्ञापनंसमाप्तम्‌ | 


ज--+तत++त+नतत>++०् कल की न. अफन्‍लनल जा जन नाथ जि हक अज+न+ 








[ श्रब शुद्धनयके द्वारा शुद्ध आ्रात्मस्वरूपको प्राप्त करनेवाले श्रात्माकी महिमा 
इलोक द्वारा कह कर, द्रव्यसामान्यके वर्णनकी पूर्णाहुति की जाती है:-- | 

अर्थ:--इसप्रकार परपरिणतिके उच्छेद ( परद्रव्यहप परिणमनके नाश ) 
से, तथा कर्ता, कर्म इत्यादि भेदोंकी श्रांतिके भी नाशसे श्रन्तमें जिसने शुद्ध 
आ्रात्मतत्वको उपलब्ध किया है,-- ऐसा यह आत्मा, चेतन्यमात्ररूप विशद ( निर्मल ) 
तेजमें लीन होता हुआ, भ्रपनी सहज ( स्वाभाविक ) महिमाकी प्रकाशमत्तासे स्वंदा 
मुक्त ही रहेगा । 
[ भ्रब, इलोक द्वारा नवीन विषयको-दुव्यविशेषके वर्णनको सूचित किया जाता है:--] 

अरथः-- इसप्रकार द्रव्यसामान्यके ज्ञानसे मनको गंभीर करके, अ्रब द्रव्य- 
विशेषके 'परिज्ञानका प्रारंभ किया जाता है । 

इसप्रकार ( श्रीमदभगवत्कुन्दकुन्दाचार्यदेवप्रणीत ) श्री प्रवचनसार शास्त्रकी 
श्रीमदमृतचन्द्र सूरि विरचित तत्वदीपिका नामकी टीकामें ज्ञेयतत्त्व-प्रज्ञापनमें 
दृव्यसामान्यप्रज्ञापन समाप्त हुआ । 





१. परिज्ञान - विस्तारपूर्वकज्ञान | 


जैन शास्त्रमाला ] «- शेयतक्व-अज्ञापत «« २०६ 
द्रव्य विशेषप्रज्ञापनं तत्र द्रव्यस्य जीवाजीवत्वविशेर्ष निश्चिनोति--- 
दव्व॑ जीवमजीवं जीवों पुण चेदशोवओगमओ । 
पोग्गलदबबप्पमुहं अचेदणं हवदि य अज्जीवं ॥ १२७ ॥ 


द्रव्यं जीवो 5जीबो जीवः पुनश्येतनोपयोगमयः 
पुद्गलद्गव्यप्रमुखो 5थेतनी भव॒ति चाजीब!॥ १२७ |। 


हह हि द्रव्यमेकत्वनिबन्धनभूत॑ द्रव्यत्वसामान्यमनुज्ञ्देव तदधिरूदविशेषलक्षणसद्धा- 
वादन्योन्यव्यवच्छेदेन जीवाजीवत्वविशेषमुपटौकते । तत्र जीवस्थात्मद्रव्यमेवेका व्यक्ति! | अजी- 
वस्प पुनः पुद्गलद्रव्यं धमेद्रव्यमधमंद्रब्यं कालद्र्यमाकाशद्रव्यं चेति पश्च व्यक्तयः | विशेषलक्षण 
जीवस्य चेतनोपयोगमयत्वं, अजीवस्य पुनरचेतनत्वम्‌ | तत्र यत्र स्वधमव्यापकत्वात्स्तरूपस्वेन 


प्रब, द्रव्यविशेषका प्रज्ञापन करते हैं, ( श्र्थात्‌ द्रव्यविशेषोंको द्रब्यके भेदोंको 
वतलाते हैं ); उसमें ( प्रथम ) द्रव्यके जीवाजीवत्वरूप विशेषका निशचय करते हैं 
( श्रर्थात्‌ द्रव्यके जीव और अ्जीव-दो भेद बतलाते हैं ) :-- 
गाथा १२७ 


अन्वयाथः---[ द्व्यं ] द्रव्य [ जीव? अज्ीवः ] जीव और भग्रजीव है । [ पुनः ] 
उसमें [ चेतनोपयोगमयः ] चेतनामय तथा उपयोगमय सो [ जीवः ] जीव है, [ च ] 
और [ पुद्टलद्रव्यप्रमुखः अचेतनः ] पुद्गल द्रव्यादिक अचेतन द्रव्य [ अजीवः भवति ] 
अजीव हैं । 

टीकाः-- यहाँ ( इस विद्वमें ) द्रव्य, एकत्वके कारणभूत द्रव्यत्वसामान्यको 
छोड़े विना ही, उसमें रहनेवाले विशेषलक्षणोंके सदभावके कारण एक-दूसरेसे पृथक 
किये जानेपर जीवत्वरूप और अजीवत्वरूप विशेषको प्राप्त होता है। उसमें, जीवका 
ग्रात्मद्रव्य ही एक भेद है; और ग्रजीवके पुद्गल द्रव्य, धर्मद्रव्य, श्रधर्म द्रव्य, कालद्रव्य, 
तथा झाकाशदुव्य-यह पाँच भेद हैं | जीवका विशेषलक्षण चेतनोपयोगमयत्व ( चेतना- 
मयता श्रौर उपयोगमयता ) है; और अश्रजीवका श्रचेतनत्व है | उसमें जहाँ स्वधर्मोमें 
व्याप्त होनेसे ( जीवके ) स्वरूपत्वसे प्रकाशित होती हुई, भ्रविनाशिनी, भगवती, 
संवेदनरूप चेतनाके द्वारा, तथा चेतनापरिणामलक्षण, 'द्रव्यपरिणतिरूप उपयोगके 
द्वारा जिसमें निष्पन्नत्व ( रचनारूपत्व ) शभ्रवतरित प्रतिभासित होता है वह जीव 

१--चेतनाका परिणामस्वरूप उपयोग जीबद्रव्यकी परिणति है । 








बज 


२१० «- प्रवचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुस्द-कद्दान 


धोतमानयानपायिन्या भगवत्या संवित्तिस्पया चेतनया तत्परिणामलभ्नणेन द्रव्यद्वत्तिरूपेणो- 
पयोगेन च निश्न तत्वमवती्ण प्रतिभाति स जीवः । यत्र पुनरुपयोगसहचरिताया यथोदितल- 
प्रणायाश्वेतनाया अभावाद बद्रिन्तआचेतनत्वमव॒तीर्ण प्रतिभाति सोउजीवः ॥ १२७ ॥ 


अथ लोकालोकत्वविशेष॑ निश्चिनोति-- 
पोग्गलजीवशिबद्धों धम्माधम्मत्यिकायकालडढो । 
वट्रदि आगासे जो लोगो सो सब्वकाले दु ॥ १२८ ॥ 
पुद्भलजीवनिबद्वों धर्माधर्मास्तिकायकालाटयः । 
बरतते आकाशे यो लोकः से सवकाले तु ।| १२८ ॥। 


अस्ति हि द्रव्यस्य लोकालोकत्वेन विशेषविशिष्टर्वं स्वलक्षणसद्भावात्‌। स्वलक्षणं हि लोक- 
स्थ पड़द्रव्यसमवायात्मकत्वं, अलोकस्य पुनः केवलाकाश्ात्मकत्वम्‌ । तत्र सर्वद्रव्यव्यापिनि 








है । और जिसमें उपयोगके साथ रहनेवाली, 'यथोक्त लक्षणवाली चेतनाका अ्रभाव 
होनेसे बाहर तथा भीतर अचेतनत्व भ्रवतरित प्रतिभासित होता है, वह श्रजीब है । 

भावार्थ:--द्रव्यत्वरूप सामान्यकी अ्रपेक्षासे द्रव्योंमें एकल्व है, तथापि 
विशेषलक्षणोंकी अपेक्षासे उनके जीव और अ्जीव दो भेद हैं । जो द्रव्य भगवती 
चेतनाके द्वारा और चेतनाके परिणामस्वरूप उपयोग द्वारा रचित है वह जीव है, 
झौर जो चेतनारहित होनेसे श्रचेतन है वह अ्रजीव है। जीवका एक ही भेद है; 
ग्रजीवके पांच भेद हैं। इन सबका विस्तृत विवेचन झ्रागे किया जायगा ॥१२७॥ 

अब ( द्रव्यके ) लोकालोकत्वरूपभेदका निश्चय करते हैं:-- 

गाया १२८ 

अन्वयार्थ--[ आकाशे ] झ्राकाशमें [यः ] जो भाग [ पुद्नंलजीवनिबद्धः ] 
पुदूगल और जीवसे संयुक्त है, तथा [ धर्माधर्मास्तिकायकालाढ्यः बतते ] धर्मास्तिकाय 
अधर्मास्तिकाय, और कालसे समृद्ध है, [ सः ] वह [ सबकाले तु ] सवंकालमें [ लोकः ] 
लोक है । ( शेष केवल झ्राकाश अभ्रलोक है। ) 

टीकाः--वास्तवमें द्रव्य लोकत्व और अलोकत्वके भेदसे विशेषवान्‌ है, 
क्योंकि अपने भ्पने लक्षणोंका सद्भाव है। लोकका स्वलक्षण षड्द्रव्य समवायात्मकत्व 


हे पा लक्षणवाली > ऊपर कहे अनुसार लक्षणवाली ( चेतनाका लक्षण ऊपर दी कहने 
आया || 


जन शातत्रमाला ] द --शेयतस्व-प्रक्ञापन-- २११ 


परममहत्याकाशे यत्र यावति जीवपुद्गलो गतिस्थितिधर्माणी गतिस्थिती आस्कन्दतस्तदृगति- 
स्थितिनिवन्धनभूती च धर्माउधर्मावभिव्याप्यावस्थितौ, सर्वद्रव्यवतंनानिमिच भूतथ कालो नित्य- 
दुलेलितस्तत्तावदाकाश शेषाण्यशेषाणि द्रव्याणि चेत्यमीषां समवाय आत्मत्वेन स्वलक्षणं यश्य 
से लोकः। यत्र यावति पुनराकाशे जीवपुद्गलयोगतिस्थिती नसंभवतों धर्माघर्मों नावस्थितौ 
न कालो दुललितस्तावत्केबलमाकाशमात्मत्वेन स्वलक्षणं यर्य सोउठोकः ॥ १२८ ॥ 


अधथ क्रियाभावतद्भावविशेष॑ निश्विनोति-- 
उप्पादद्विदिभंगा पोग्गलजीवषगस्स लोगस्स । 
परिणामादो जाय॑ंते संघादादों व भेदादो ॥ ११६ ॥ 


उत्पादस्थितिमज्गाः पुदृगलजीवात्मकस्य छोकस्य | 
परिणामाजायन्ते संघातादा भेदाव्‌ ॥ १२९ | . 


( छह द्रव्योंकी समुदायस्वरूपता ) है, और भ्लोकका केवल आकाशात्मकत्व ( मात्र 
ग्राकाशस्वरूपत्व ) है। वहाँ, सर्वंद्रव्योंमें व्याप्त होने वाले परममहान आकाशरमें, 
जहाँ जितनेमें गति-स्थिति धर्मवाले जीव तथा पुद्गल गतिस्थितिको प्राप्त होते हैं, 
( जहाँ जितनेमें ) उन्हें, गतिस्थितिमें निमित्तभूत धर्म तथा श्रधमं व्याप्त होकर 
रहते हैं और ( जहाँ जितनेमें ) सर्व द्व॒व्योंके बर्तनामें निमित्तभूत काल सदा वर्तंता 
है, वह उतना श्राकाश तथा शेप समस्त द्रव्य उनका समुदाय जिसका स्व-रूपतासे 
स्वलक्षण है, वह लोक है; और जहाँ जितने श्राकाशमें जीव तथा पुदू्गलकी गति--* 
स्थिति नहीं होती, धर्म तथा अ्रधर्म नहीं रहते, शौर काल नहीं पाया जाता, उतना 
केवल आकाश जिसका स्व-रूपतासे स्वलक्षण है, वह अलोक है ॥ १२८ ॥। 


ग्रब, क्रिया' रूप और 'भाव' रूप जो द्रब्यके भाव हैं उनकी भश्रपेक्ष।से 
द्रव्यका भेद निश्चित करते हैं:--- 


गाथा १२९ 
अखयार्थ)--[ पुद्ठलजीवात्मकस्प लोकस्प ] पुदूगल-जीवात्मक लोकके 
[ परिणामात्‌ ] परिणमनसे, और [ संघातात वा मेदात्‌ ] संघात ( मिलने ) और भेद 


१. स्वरूपतासे - निजरूपसे ( षड़द्रव्यसमुदाय ही लोक है, अथोत्‌ बी लोकफा स्वस्व है--स्वरूप है। 
इसलिये लोकके स्व-रूपतासे षटद्रव्योंका समुदाय लोकका स्व-लक्षण दै। ) 


२१२ «- प्रवचनसार -- [ भगवान भीकुर्दकुन्द-कहान 


क्रियाभाववत्त्वेन केवलभाववस्वेन च द्रव्यस्पास्ति विशेषः । तत्न भाववन्ती क्रियावन्ती च 
पृद्गलजीबी परिणामाद्मेद्संघाताम्यां चोत्पद्यमानावतिष्ठटमानमज्यमानत्वाद्‌ ) शैेषद्रव्याणि तु 
भाववन्त्येवः परिणामादेवोत्पद्ममानावतिष्ठटमानभज्यमानत्वादिति निश्चयः। तत्र परिणाममात्र- 
लक्षणों भावः, परिस्पन्दवलक्षणा क्रिया | तत्र स्वाण्यपि द्रव्याणि परिणामस्तमावत्वात्‌ परि 
णामेनोपातान्वयव्यतिरेकाण्यव तिष्टमानोत्पद्यमानभज्यमानानि भाववन्ति मवन्ति । पुद्ठलास्तु 
परिस्पन्दस्वभावत्वात्परिस्पन्देन भिन्नाः संघातेन संहताः पुनर्भेदेनोत्पथमानाबतिष्ठमानभज्यमानाः 
क्रियावन्तश् मवन्ति | तथा जोीवा अपि परिस्पन्दस्वभावत्वात्परिस्पन्देन नूतनकर्म नोकम पुठ्नलेम्यो 


( पृथक होने ) से [ उत्पादस्थितिभंगाः ] उत्पाद, श्रौव्य, और व्यय [ जायन्ते ] 
होते हैं । 


टीकाः--कोई द्रव्य भाव” तथा “क्रियावाले' होनेसे, और कोई द्रव्य केवल 
भाव वाले होनेसे,-इस अपेक्षासे द्रव्यके भेद होते हैं। उसमें पुदुगल तथा जीव 
(१) भाववाले तथा (२) क्रियावाले हैं, क्योंकि ( १ ) परिणाम द्वारा, तथा (२ ) 
संघात और भेदके द्वारा वे उत्पन्न होते हैं, टिकते हैं और नष्ट होते हैं। शेष द्रव्य तो 
भाववाले ही हैं, क्योंकि वे परिणामके द्वारा ही उत्पन्न होते हैं, टिकते हैं और नष्ट 
होते हैं; -- ऐसा निश्चय है । 


उसमें, 'भावका लक्षण परिणाममात्र है; (और ) अक्रियाका लक्षण 
परिस्पंद ( कम्पन ) है । इसमें समस्त ही द्रव्य भाववाले हैं, क्योंकि परिणाम स्वभाव- 
वाले होनेसे परिणामके द्वारा अन्वय और व्यतिरेकोंको प्राप्त होते हुये वे 
उत्पन्न होते हैं, टिकते हैं और नष्ट होते हैं । पुद्गल तो ( भाववाले 
होनेके अतिरिक्त ) क्रियावाले भी होते हैं, क्योंकि परिस्पंद स्वभाववाले 
होनेसे परिस्पंदके द्वारा पृथक पुदूगल एकत्रित होजाते हैं इसलिये, और एकत्रित- 
मिले हुये पुदुगल पुनः पृथक होजाते हैं, इसलिये ( इस गपेक्षासे ) वे उत्पन्न होते हैं, 
'टिकते हैं और नप्ट होते हैं। तथा जीव भी ( भाववाले होनेके अतिरिक्त ) क्रियावाले 
भी होते हैं, क्योंकि परिस्पन्द स्वभाववाले होनेसे परिस्पंदके द्वारा नवीन कर्म-नोकर्म- 








१. अन्यय, स्थायित्वको और व्यतिरेक, उत्पाद तथा व्ययत्वको बतलाते हैं । 


२, एथक पुदूगल कंपनके द्वारा एकत्रित द्वोते हैं। तब थे प्रथकतया नष्ट होते पुदूगलरूपसे टिकते और 
एकत्रितरूपसे उत्पन्न होते हैं । 


भैन शाश्र॒माला ] -- श्षेयतक्त्य-प्रज्ञापत «- ह २१३ 


'मिन्नास्तें! सह संघातेन संहता!पुनर्भेदेनोत्ययमानावतिष्टमानमज्यमानाः क्रियावस्तथ मवस्ति १ २९। 
अथ द्रव्यविशेषों गुणविशेषादिति प्रन्नापपति-- 
लिगेहि जेहि दव्वं जीवमजीवं च हवदि विर्णादं । 
ते3तब्भावविसिट्ठा मुत्तामुत्ता गुणा ऐेया॥ १३० ॥ 
लिंगयेंद्र व्यं जीवो5जीवश मवतिविज्ञातम्‌ । 
तेउतद्भावविशिष्टा मूर्तामृ्ताी गुणा जेयाः ॥ १३० ॥। 
द्रव्यमाश्रित्य परानाश्रयत्वेन वरतमानैर्लिज्ञयते गम्यते द्रव्यमेतैरिति लिज्ञानि गुणा: । 
ते च यदृद्॒व्यं भवति न तद्गुणा मवन्ति, ये गुणा मबन्ति ते न द्वव्यं मवतीति द्वव्यादतद्भावेन 
विशिष्टाः सन्‍्तो लिड्डलिझ्लित्र सिद्धों तब्निड्डत्वमुपटोक ते । अथ ते द्रव्यस्थ जीवो5यमजीवो5य 
मित्यादिविशेषमु त्पादयन्ति, स्थथमपि तद्भावविशिष्टत्वेनोपात्तविशेषत्वात्‌ | यतो हि यस्य यस्य 





रूप पुदूगलोंसे भिन्न जीव उनके साथ एकत्रित होनेसे और 'कर्म-नोकर्मरूप पुद्गलोंके 
साथ एकत्रित हुये जीव बादमें प्रथक्‌ होनेसे, ( इस अपेक्षासे ) वे उत्पन्न होते हैं 
टिकते हैं श्रौर नष्ट होते हैं ॥ १२६॥ 


अब यह बतलाते हैं कि-गुण-विशेष ( गुणोंके भेद ) से द्रव्य-विशेष ( द्रव्योंका 
भेद ) होता हैः-- 
गाथा १३० 


अन्वयार्थ :-[ ये: लिंगेः ] जिन लिगोंसे [ द्रव्यं ] द्रव्य [ जीवः अजीवः च॒ ] 

जीव और श्रजीवके रूपमें [ बिज्ञातं भवति ] ज्ञात होता है, [ ते ] वे [ अतद्भावपरि- 

शिष्टा) ] अतद्भाव विशिष्ट ( झ्तद्भावके द्वारा द्रव्यसे भिन्न ) [ मूर्तामूर्ता: ] मूतं-अमूर्त 
[ गुणा: ) गुण [ ज्ञेया! ] जानने चाहिये । 

टीका।--द्रव्यका झ्राश्य लेकर और परके आश्चयके बिना प्रवतेमान होनेसे जिनके 

द्वारा द्रव्य 'लिगित' ( प्राप्त ) होता है--पहचाना जा सकता है, ऐसे लिग गुण हैं । वे 

(गुण ), जो द्रव्य हैंवे गुण नहीं हैं श्रौर जो गुण हैं वे द्रव्य नहीं हैं! इस भ्रपेक्षासे' 

१. ज्ञानावरणादि कमरूप और शरीरादि नोकर्मरूप पुदूगलोंके साथ मिला हुआ जीव कंपनसे पुनः पृथक 


होजाता है। तब वह (उन पुदगलोंके साथ ) एकत्रिततया नष्ट; जीवस्थेन स्थिर और ( उनसे ) 
प्रथक्त्वेन उत्पन्न होता है । 


श्१्४ -- भ्रवचनसार -- [ भगवान भोकुन्दकुन्द-कद्दाम 


द्रव्यस्य यो यः स्वभावस्तस्य तस्य तेन तेन विशिष्टल्वाचेप्रामस्ति विशेष! | अत एवं च मूर्ता- 
नाममूर्तानां च द्रव्याणां मूर्तत्वेनामृतत्वेव च तद्भावेन विशिष्टत्वादिमे मूर्ता गुणा हमे अमूर्ता 
इति तेषां विशेषो निश्चेयः | १३० ॥ 


अथ मूर्तामृतगुणानां लक्षणसंबन्धमाख्याति--- 
मुत्ता इ दियगेज्मा पोर्गलदब्बघगा आणेगविधा । 
दव्वाणमम॒त्ताएं गुणा अमुत्ता मुणेदब्वा ॥ १३१॥ 


मृर्ता इन्द्रियग्नाह्माः पुद्दलद्रव्यात्मका अनेकविधाः । 
द्रव्याणाममूर्तानां गुणा अमूर्ता ज्ञातव्या! ॥ १३१ ॥। 





दुव्यसे अतदभावके द्वारा विशिष्ट ( भिन्न ) रहते हुये, लिंग और लिगीके रूपमें 
प्रसिद्धि ( परिचय )के समय दृव्यके लिंगत्वकों प्राप्त होते हैं। श्रब, वे दृव्यमें 
यह जीव है, यह श्रजीव है' ऐसा भेद उत्पन्न करते हैं, क्योंकि स्वयं भी तदभावके 
द्वारा विशिष्ट होनेसे विशेषको प्राप्त हैं। जिस जिस दृव्यका जो जो स्वभाव हो उस 
उसका उस उसके द्वारा विशिष्टत्व होनेसे उनमें विशेष ( भेद ) हैं; और इसीलिये 
मृत तथा श्रमू्त दुव्योंका मूतंत्व-अमूर्तत्वरूप तदभावके द्वारा विशिष्टत्व होनेसे उनमें 
इसप्रकारके भेद निदिचत करना चाहिये कि 'यह मूर्त गुण हैं और यह 
अ्रमृतंगुण हैं ॥ १३० ॥ 

अरब सू्ते और अमू्ते गुणोंके लक्षणं तथा संबंध ( श्रर्थात्‌ उनका किन 
दुब्योंके साथ संबंध है यह ) कहते हैं:-- 


गाथा १३१ 
अन्वया्थ:--[ इन्द्रियग्राह्माः मूर्ताः ] इन्दियग्राह्म-मृतंगुण [ पृद्गलद्गव्यात्मकाः ] 
पुद्गल दृव्यात्मक [ अनेक विधा; ] अनेक प्रकारके हैं; [अमृर्वानां द्रव्याणां ] श्रमूत द्रव्योंके 
[ गुणा: ] गुण [ अमूर्ताः ज्ञातव्याः ] श्रमूतं जानना चाहिये | 


१. अतदूभाव -- ( कथंचित्‌ ) उसरूप नहीं होना बह; 

२, लिगी > लिंगबाला, ( विशेषगुण लिंगचिह है और लिंगी द्रव्य है )। 
३. तदूभाव 5 उसरूप, उस-पना; उस-पनासे द्वोना; स्वरूप । 

४. विशिष्ट -- विशेषतावाल| खास; भिन्न । 


जेन शाख्यमाला ] «> शेयतस्व-प्रशापन ० २२५ 


मृर्तानां गुणानामिन्द्रियग्राह्मत लक्षणम्‌ । अमूर्तानां तदेव विपयेस्तम्‌ | ते व शूर्ताः 
पुद्वलद्रव्यस्थ, तस्यैवेकस्थ मू्तत्वात्‌ । अमूर्ताः शेषद्रव्याणां, पुद्ठलादन्येषां सर्वेपामप्यमू्ते- 
सात ॥ १३१ ॥ 
अथ मूर्तस्य पुद्टलद्रव्यस्थ गुणान्‌ गृणाति-- 
वरणणरमगंधफासा विज्जंते पुग्गलस्स सुहमादो । 
पुठवीयरियत्तस्स य सद्दो सो पोग्गलो चित्तो ॥ १३२ ॥ 


वर्णरसगंधस्पर्शा विधन्ते पुद्ठलस्य प्रक्ष्मात्‌ 
पृथिदीपर्यन्तस्थ च शब्दः से पुद्नलथ्ित्रः ॥ १३२ ॥ 
इन्द्रियग्राद्मा! किल स्पशेरसगन्धवर्णास्तद्विषयत्वाद, ते चेन्द्रियग्राह्मत्वव्यक्तिश्क्तिवशात्‌ 
गृद्ममाणा अगृद्यममाणात् आ एकद्रव्यात्मकबक्ष्पपर्यायात्परमाणो! आ अनेकद्रव्यात्मकस्पूल- 
पर्यायात्पृथिबीसकन्धाच्च सकलष्यापि पृद्धलस्याविशेषेण विशेषगुणस्वेन विधन्ते | ते च मूतते- 


टीकाः--मूर्त ग्रुणोंका लक्षण इन्दियग्राह्मत्व है; भ्रौर अमूरतंगुणोंका उससे 
विपरीत है; ( अर्थात्‌ अमूर्त ग्रुण इन्द्ियोंसे ज्ञात नहीं होते।) भर मूतंगुण 
पुद्गलद॒च्यके हैं, क्योंकि वही (पुद्गल ही ) एक मूर्ते है; और श्रमूतंगुण शेष 
दुव्योंके हैं, क्योंकि पुदूगलके ग्रतिरिक्त शेष सभी दृव्य अमूर्त हैं ॥| १३१ ॥ 





ब्रब मूर्त पुदूगल दृव्यके गुण कहते हैं:--- 

गाया १३२ 
अन्वयार्थ:--[ वर्णरसगंधस्पर्शाः ] वर्ण, रस, गंध और स्पशश (गुण ) 
.[ बक्ष्मात्‌ ] सूक्ष्ससे लेकर [ पृथ्चिवीपर्यतश्य च ] पृथ्वी पर्यन्तके [ पुदगलस्य ] ( सर्व ) 
पुद्गलके [ विथ्वन्ते | होते हैं; [ चित्र! शब्दः ] जो विविध प्रकारका शब्द है [ स+ ] 

वह [ प॒दूगल! ] पुद्गल अर्थात्‌ पौदूगलिक पर्याय है | 

टीका;-- स्पर्श, रस, गंध और वर्ण इन्दियग्राह्मय हैं क्योंकि वे इन्दियोंके 
विषय हैं। वे इन्दियग्राह्मताकी व्यक्ति श्रौर 'शक्तिके वशसे भले ही इन्दियोंके द्वारा 
ग्रहण किये जाते हों या न किये जाते हों तथापि वे एक द्र॒व्यात्मक सूक्ष्म पर्यायरूप 


१. परमारु, कार्मणवर्गणा इत्यादिमें इन्द्रियप्राह्मता व्यक्त नहीं है, तथापि शक्तिरूपसे अवश्य होती है; 
इसीलिये बहुतसे परमारु स्कंपरूप दोकर स्थूलवा धारण करके इन्द्रियोंसे ज्ञात होते हैं । 


र१६ -- प्रवचनसार «- [ भगवान भीकुन्चकुस्द-कट्दान 


त्वादेव शेषद्रव्याणामसंभवन्तः पुद्टलमधिगमयन्ति । शब्दस्यापीन्द्रियग्राह्मत्वाद्गुणत्वं न खल्वा- 
शहुनीयं, तस्य वैचित्र्यप्रपश्वितवेश्वरूपस्याप्यनेकद्रव्यात्मकपुद्लपर्या यत्वेनाभ्युपगम्यमानत्वात्‌ | 
गुणत्वे वा न तावदसूततंद्रव्यगुणः शब्दः गुणगुणिनोरविभक्तप्रदेशत्वेनेकवेदनवेधत्वादमूर्तद्रव्य- 
स्पापि श्रवसेन्द्रियविषयत्वापतेः । पर्यायलक्षणनोत्खातगुणलक्षणत्वान्यूतंद्रव्यगुणो5पि न 
भवति | पर्यायलक्षणं हि कादाचित्कत्वं गुणलक्षणं तु नित्यत्वम्‌ | ततः कादाचित्कत्वोत्खात- 
नित्यत्वस्प न शब्दस्पास्ति गुणत्वम्‌ । यत्त तत्र नित्यत्व॑ तत्तदारम्भकपुद्डलानां तद्गुणानां च 





परमाणुसे लेकर अनेक द्रव्यात्मक स्थूल [क स्थूल पर्यायरूप पृथ्वीस्कंध तकके समस्त पुद्गलके, 
ग्रविशेषतया विशेषग्रुणोंके रूपमें होते हैं; और उनके मूर्त होनेके कारण ही, 
( पुद्गलके अतिरिक्त ) शेष द्वव्योंके न होनेसे वे पुदगलको बतलाते हैं । 


ऐसी शंका नहीं करनी चाहिये कि शब्द भी इन्द्रियग्राह्म होनेसे गुण होगा; 
क्योंकि वह (दछाब्द ) 'विचित्रताके द्वारा विश्वरूपत्व ( ग्नेकानेकप्रकारत्व ) 
दिखलाता है, फिर भी उसे अनेक द्रव्यात्मक पुद्गलपर्यायके रूपमें स्वीकार किया 
जाता है | 


यदि शब्दकों ( पर्याय न मानकर ) गुण माना जाय, तो वह क्‍यों योग्य 
नहीं है उसका समाधान:--- 


प्रथम तो, शब्द अमूर्त द्रव्यका गुण नहीं है, क्‍योंकि गुण-गुणीमें ग्रभिन्न 
प्रदेशत्व होनेसे, वे ( गुण-गुणी » एक वेदनसे वेद्य होनेसे अमूत द्रव्यके भी श्रव्णन्द्रियकी 
विषयभूतता आजायगी । 


( दूसरे, शब्दमें ) पर्यायके लक्षणसे ग्रुणका लक्षण उत्थापित होनेसे शब्द 
मूर्त द्रव्यका गुण भी नहीं है। पर्यायका लक्षण कादाचित्कत्व ( अनित्यत्व ) है 


जा २(२। 


और गुणका लक्षण नित्यत्व है; इसलिये ( शब्दमें ) ग्रनित्यत्वसे नित्यत्वके उत्थापित 


१. विचित्रता - विविधता ( शब्द भाषात्मक, अभाषात्मक, प्रायोगिक, वैश्नसिक आदि अनेक प्रकारके हैं। ) 

२. एक वेदनसे वेद्य - एक ज्ञानसे ज्ञात द्वोने योग्य ( नेयायिक शब्दकों आकाशका गुण मानते हैं, किन्तु 
यह मान्यता अप्रमाण है। गुण-गुणीके प्रदेश अभिन्न होते हैं, इसलिये जिस इन्द्रियसे गुण ज्ञात होता 
है । उसीसे गुणी-भी ज्ञात होना चादिए। शब्द कर्णिेन्द्रियसे जाना जाता है, इसलिये आकाश भी 
कर्णन्द्रियसे ज्ञात होना चाहिये । किन्तु वह तो किसी भी इन्द्रियसे ज्ञात दयोता नहीं है। इसलिये 
शब्द आकाशादि अमूर्तिक द्रव्योंका गुण नहीं है। ) 


जैन शास्त्रसाला ] -- शेयतक्व-प्रश्ापन -- २१७ 


स्पर्शादीनामेव न शब्दपर्यायस्येति दृहतरं ग्राह्मम । न वे पुह्नलपर्यायत्वे शब्दस्य पृथिवीस्कन्ध- 
स्पेष स्परशशनादीन्द्रियविषयतम्‌ । अपां प्राणेन्द्रियाविषयत्वात्‌, ज्योतिषों प्राणरसनेन्द्रियाविषय- 
त्वातू, मरुतो घ्राणरसनचत्तुरिन्द्रियाविषयत्वाश । न चागन्धागन्धरसांगन्धरसवर्णा', एवमप- 
ज्योतिर्मारुतः, सर्वपुद्चलानां स्पर्शादिचतुष्कोपेतत्वाभ्युपगमात्‌ । व्यक्तस्पर्शादिचतुष्कानां च 
बन्द्रकान्तारणियवानामारम्मकेरेव पृद्लेरव्यक्तगन्धाव्यक्तगन्धरसाव्यक्तगन्धरसवर्णानामपज्यो 








होनेसे ( श्रर्थात्‌ शब्द कभी कभी ही होता है, और नित्य नहीं है, इसलिये ) शब्द 
, गुण नहीं है । जो वहाँ नित्यत्व है वह उसे ( शब्दको ) उत्पन्न करनेवाले पुद्गलोंका 
और उनके स्पर्शादिक गुणोंका ही है, शब्द पर्यायका नहीं,--इसप्रकार भअतिदृढ़ता पूर्वक 
ग्रहण करना चाहिये । 





झौर, “यदि शब्द पुद्गलकी पर्याय हो तो वह प्रथ्वीस्कंधकी भाँति 
स्परशेनादिक इन्द्ियोंका विषय होना चाहिये, अर्थात्‌ जैसे प्रथ्वीस्कंधरूप पुद्गलपर्याय 
सर्व इन्दियोंसे ज्ञात होती है उसीप्रकार शब्दरूपपुद्गल पर्याय भी सभी इन्दियोंसे 
ज्ञात होनी चाहिये” ( ऐसा तक॑ किया जाय तो ) ऐसा भी नहीं है; क्‍योंकि पानी 
( पुदूगलकी पर्याय है, फिर भी ) प्राणेन्द्यका विषय नहीं है; भ्रग्नि श्राणेन्दूय तथा 
रसनेन्दियका विषय नहीं है, और वायु प्राण, रसना, तथा चक्षुइन्द्यिका विषय नहीं 
है । और ऐसा भी नहीं है कि--पानी गंध रहित है ( इसलिये नाकसे अग्राह्म है ), 
ग्रग्नि गंध तथा रस रहित है ( इसलिये नाक तथा जीभसे श्रग्राह्म है ); और वायु 
गंध, रस तथा वर्ण रहित है ( इसलिये नाक, जीभ तथा आँखोंसे शग्राह्म है); 
क्योंकि सभी पुदूगल स्पर्शादि 'चतुष्कयुक्त स्वीकार किये गये हैं। क्योंकि जिनके 


१. चतुष्क - चतुष्टय, चारका समूह । [ समस्त पुदुगलोंमें--प्थ्बी, जल, अग्नि और वायु, इन सबद्दीमें 
स्पशादि चारों गुण होते हैं। मात्र अन्तर इतना ही है कि प्रथ्वीम॑ चारों गुण व्यक्त हैं, पानीमें गंध 
अव्यक्त है, अग्निमें गंध तथा रस अन्यक्त है, और बायुमें गंध, रस तथा वर्ण अव्यक्त हैं। इस बातकी 
सिद्धिके लिये युक्ति इसप्रकार है:-- चन्द्रकान्त मश्रिप प्रथ्वीमेसे पानी करता है; अरणिकी-लकड़ी- 
मेंसे अग्नि प्रगट द्ोती है और जौ खानेसे पेटमें बायु उत्पन्न होती है। इसलिये--( १ ) घंद्रकांत- 
मशिमें, ( २) अरणि-लकड़ीमें, और ( ३ ) जौ में रहनेवाले चारों गुण ( १) पानीमें, ( २) अग्निमें, 
और (३) बायुमें होने चाहिये । मात्र अन्तर इतना ही है कि उन गुणोंमेंसे कुछ अप्रगटरूपसे 
परिणमित हुये हैं। और फिर, पानीमेंसे मोतीरूप पध्वीकाय भोर अग्निर्मेंसे काजलरूप प्रथ्वीकायके 
उत्पन्न होने पर चारों गुण प्रगट होते हुये देखे जाते हैं। ] 

श्द्व 


श्श्द «« प्रवचमसार -- [ भगवान भीकछुन्दकु्द-कद्दाल 


तिरुद्रमरुतामारम्भदशनात्‌ । न च क्चित्कस्पचित्‌ गुणस्य व्यक्ताव्यक्तत्वं कादाचित्कपरिणाम- 
बेचित्रयप्रत्य्य नित्यद्रव्यस्वभावप्रतिघाताय । ततो5स्तु शब्दः पुद्वलपर्याय एवेि ॥ १३२ ॥ 
अथामूर्तानां शेषद्रव्याणां गुणान्‌ गृणाति-- 
आगासस्मवगाहो धम्मदव्वस्स गमणहेदुत्त । 
धम्मेदरदव्वस्स दु गुणो पुणो ठाणकारणदा ॥ १३३ ॥ 
कालस्स वड़णा से गुणोवश्रोगो त्ति अप्पणों मणिदों । 
ऐेया संखेवादी गुणा हि मुत्तिप्पहीणाणं ॥१३४॥ जुगलं । 
आकाशस्यावगाढ़ों परमद्रव्यस्य गमनहेतुत्वम । 
धर्मेतरद्रव्यस्प तु गुणः पुनः स्थानकारणता ॥| १३३ ॥ 
कालस्य बतना स्थात्‌ गुण उपयोग इृति आत्मनों भणितः । 
ज्ेया: मंज्षेपादगुणा हि मूतिप्रहीणानाम्‌ | १३४ ॥ यृगढम्‌ । 








स्पर्शादिचतुष्क व्यक्त हैं ऐसे ( १ ) चन्दुकान्तमणिको, (२) भ्ररणिको, और (३) 
/जौ को जो पुद्गल उत्पन्न करते हैं उन्हींके द्वारा ( १ ) जिसकी गंध श्रव्यक्त है ऐसे 
'पानीकी, ( २ ) जिसकी गंध तथा रस अव्यक्त है ऐसी अग्निकी, और ( ३) जिसकी 
गंध, रस तथा वर्ण अव्यक्त है ऐसी उदरवायुकी उत्पत्ति होती देखी जाती है। 


ग्लौर कहीं ( किसी पर्यायमें ) किसी. गुणकी कादाचित्क परिणामकी 
विचित्रताके कारण होनेवाली व्यक्तता या अ्रव्यक्तता नित्य दुव्यस्वभावका प्रतिघात 
नहीं करती । ( भ्रर्थात्‌ भ्नित्यपरिणामके कॉरण होनेवाली ग्रुणकी प्रगटता और 
अप्रगटता नित्य दुव्यस्वभावके साथ कहीं विरोधको प्राप्त नहीं होती | ) 


इसलिये शब्द पुद्गलकी पर्याय ही है ॥ १३२ ॥ 
अब, शेप श्रमू्त दृब्योंके गुण कहते हैं:--- 
गाथा ११२३-२४ 
अन्वयाथ-- [ आकाशस्यावगाइः ] आ्राकाशका अवगाह, [ धर्मद्रव्यस्थ गमन- 
हेतुत्व॑ | धमंद्व्यका गमनहेतुत्व [ तु पुनः] और [ धर्मतरद्रव्यस्थ गुण; ] अधम 
दृब्यका गुण [ स्थानकारणता ] स्थानकारणता है । [ कालस्य ] कालका गुण [ बर्तना 
स्थात्‌ ] वतंना है, [ भात्मनः गुण ] आत्माका गुण [ उपयोग! इति भ्णितः ] उपयोग 


चक 
न 


' बैन शाखमाला ] - ++ शेयतस्व-प्रक्ापन -- ह : -२१६ 


* बिशेषगुणों हि युगपत्सबंद्रव्याणां साघारणावगाइहेतुत्वमाकाशस्थ, सदृत्सवेपां गमन- 
परिणामिनां औीक्युद्रलानां गमनहेतुत्वं धर्मस्थ, :संझृत्सवेंक॑ं स्थानपरिणामिनां जीवपुद्ठलानां 
'स्थानदेतुख्मघमंस्य। अशेषशेषद्रब्याणां प्रतिपर्याय॑ समयबूत्तिहेतुत्वं कारूस्य, चेतन्यपरिणामों 
जीवस्य । : एबममूर्तानां : विशेषशुणसंस्षेपाधिगमे लिब्लस् । . तत्रेककालमेव सकलद्रस्यताधारणाव- 

' गाहरंपादनमसबंगतत्वादेव - शेपद्रब्याणां मसंभक्दाकाशमधिगमयति ।: तथेकवारमेव गतिपरिणत- 
कहा :है. । [ भूर्तिग्रद्दी णानां गुण४ हि ].इसप्रकार अमूर्त दृव्योंके गुण [.संज्षेपात्‌ ] संक्षेपसे 
4 बेषः ] जानना क्ाहिये । 

“४ टीका।--युगपत्‌ स्वेदृव्योंके साधारण अवगाहकों हेतुत्व झाकाशका घिशेष 
'गुण है ।. एक ही साथ .सर्व गतिरूम फर्णिमित्ते जीव-पुद्गलोंके गबरनका हेतुस्व .धर्मंका 
विशेष गुण 'है । एक ही साथ सर्व स्थितिरूप 'पश्णिमितं जीवल्पुदंगलोंके स्थिर होनेका 
हेतुत्व अधरंका विशेषगुण है! । ('कालक्रे श्रतिरिक्त ) शेष .समस्त-द्रव्योंकी प्रति-पर्योयमें 
समयकृत्तिका हेतुत्व ( समय-समंयकी परिणतिका: निमित्तत्व ) 'कालका :विश्लेष "गुण 
है ।. चंतन्य परिणाम जीवका विशेष गुण है । इसप्रकार अमू्त द्रवव्योंके विशेष गरुणोंका 
संक्षिप्त ज्ञान होने पर अमृत दृब्योंको' जाननेके लिंग ( चिह्न, लक्षण, .साधन ) - श्राप्त 
होते . हैं; श्रर्थात्‌ :.उन-. उन विशेष गुणोंक्रे द्वारा उन उन श्रमू्ते द्रव्योंका अस्तित्व ज्ञात 
होता है-सिद्ध होता है| ( इसीको 'स्पष्टता. पूवंक. सम भाते हैं:+--) 

. वहाँ एक . ही कोलमें' समस्त. <द्वव्योंको साधारण 'प्रवगाहका संपादन 
( अधगाह हेतुत्वरूप लिंग ) आकाशको बतलाता है; क्योंकि ,शेष्त द्वव्योंकेःसर्वंगत न 
'होनेसे उनके वह संभव नहीं है । 

'इसीप्रकार एक ही कोलमें गति परिणत समस्त जीव-पुद्गलोंको लोक तक 
गमनका हेतुत्व धर्मको बतलाता. है; क्योंकि काल और - पुद्गल अ्रप्रदेशी हैं इसलिये 
उनके वह संभव नहीं. है; जीव समुद्घातको छोड़कर श्रन्यत्र लोकके श्रसंख्यातवें भाग 
मात्र है, इसलिये उसके वह संभव नहीं है लोक अलोककी सीमा श्रचलित होनेसे 

' वह आकाशैके संभव नहीं है, और-विरुद्ध कार्यका हेतु होनेसे भ्रधमंके वह संभव नहीं है। 

. ( काल और पुद्गल एकप्रदेश्ी हैं, इसलिये वे लोक -तक गमनमें निमित्त 

नहीं हो सकते; जीव समुद्घातको छोड़कर अ्रन्य कालमें लोकके असंख्यातवें भागमें 
१. अवगाह -- लीन होना; मज्जित होना, अवकाश प्राप्त करना। ( एक दी कालमें सब द्र्योंको, सामान्य 
» अबकाशकी प्राप्तिमे आकाशद्भन्य निमित्तभूल है । ) 


२२७० -- प्रवचनसार -- [ भगवान भ्रीकुल्दकुम्द-कद्ाल 


समस्तजीवपृद्धलानामालोकादमनहेतुत्वमप्रदेशत्वात्कालपुद्ूलयो! समुद्घातादन्पत्र लोकासंख्येय- 
मागमात्रत्वाजीवस्य लोकालोकसीम्नो5चलितत्वादाकाशस्य विरुद्धकार्य हेतुत्वादधरमस्पासंभवद्धर्म- 
मधिगमयति । तथैकवारमेव स्थितिपरिणतसमस्तजीवपृद्वलानामालोकात्स्थानहेतुत्वमप्रदेशत्वात्का- 
लपुद्दलयो), सम्द्घातादन्यत्र लोकासंख्येयभागमात्रत्वाजीवस्य, लोकालोकसीम्नो5चलिततादा- 





ही रहता है, इसलिये वह भी लोक तक गमनमें निमित्त नहीं हो सकता; यदि 
आकाश गतिमें निमित्त हो तो जीव और पुद्गलोंकी गति अलोकमें भी होने लगे, 
जिससे लोकालोककी मर्यादा ही न रहेगी; इसलिये गतिहेतुत्व श्राकाशका भी ग्रुण 
नहीं है; भ्रधर्म द्रव्य तो गतिसे विरुद्ध-स्थितिकार्यमें निमित्तभुत है, इसलिये वह भी 
गतिमें निभित्त नहीं हो सकता । इसप्रकार गतिहेतुत्वगुण धर्मनामक द्रव्यका अस्तित्व 
बतलाता है। ) 


इसी प्रकार एक ही कालमें स्थिति परिणत समस्त जीव-पुद्गलोंको लोक तक 
स्थितिका हेतुत्व अ्रधमंकोी बतलाता है; क्योंकि काल और पुद्रगल श्रप्रदेशी हैं, इसलिये 
उनके वह संभव नहीं है; जीव समुद्धातको छोड़कर अन्यत्र लोकके असंख्यातवं भाग 
मात्र है, इसलिये उसके वह संभव नहीं है; लोक और अ्लोककी सीमा अ्रचलित होनेसे 
ग्राकाशके बह संभव नहीं है, और विरुद्ध कार्यका हेतु होनेसे धर्मके वह संभव नहीं है | 

इसीप्रकार ( कालके अतिरिक्त ) शेष समस्त द्रब्योंके, प्रत्येक पर्थायमें 
समयवृत्तिका हेतुत्त कालको बतलाता है, क्योंकि उनके, 'समयविशिष्टवृत्ति 
कारणान्त रसे साध्य होनेसे ( श्र्थात्‌ उनके समयसे विशिष्टपरिणति श्रन्य कारणसे 
होती है, इसलिये ) स्वत: उनके वह ( समयवृत्ति हेतुत्व ) संभवित नहीं है । 

इसीप्रकार चेतन्य परिणाम जीवको बतलाता है, क्‍योंकि वह चेतन है, 
इसलिये शेष द्रव्योंके वह संभव नहीं है । 

इसप्रकार ग्रुण विशेषसे द्रव्यविशेष जानना चाहिये । 


ज हा ९ ५ ५ 
भावाथें:-- जेसा कि पहले बताया गया है,--स्पर्श, रस, गंध, वर्णसे पुद्गल 
द्रव्योंक। अस्तित्व ज्ञात होता है। यहाँ अमूर्त द्रव्योंका अस्तित्व उनके विशेष 
लक्षणोंसे प्रगट किया गया है । 
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१. कालसे अतिरिक्त द्रव्योंकी परिणति एक समयमें यह परिणति हुई है! इसप्रकार समयसे विशिष्ट है, 
अर्थात्‌ व्यव्दारसे डसमें समयकी अपेक्षा आती है, इसलिये उसमें द्रव्य-कालद्रव्य-निमित्त होना चाहिये । 


बेन शाखमाला ] -- जेेयतस्थ-प्रक्ापत -- २२१ 


काशस्प, विरुद्धकार्यद्रेतुत्वादमंस्प चासंभवदधर्ममधिगमयति । तथा अशेषशेषद्रव्याणां प्रतिपर्याय 
समयदृत्तिहेतुत्व॑ कारणान्तरसाध्यत्वात्समय विशिशया बूच्तेः स्वतस्तेषामसंभवत्कालमधिगमयति । 
तथा चेतन्यपरिणामश्चेतनत्वादेव शेषद्रव्याणामसंभवन्‌ जीवमधिगमयति | एवं गुणविशेषा- 
दृद्ब्यविशेषो 5घिगन्तव्यः |। १३३ । १३४ ॥। 
अथ द्रव्याणां प्रदेशवत्त्वाप्रदेशवलविशेष॑ प्रज्गभापपति--- 
जीवा पोग्गलकाया धम्मा5धम्मा पुणो ये आगास । 
सपदेसेहि असंखादा ण॒त्थि पदेस त्ति कालस्स ॥ १३५ ॥ 
जौबाः पृद्गलकाया पर्माधमों पुनथशाकाशम | 
स्वप्रदेशेरसं रूयाता न सन्ति प्रदेशा हति कालस्य ॥। १३५ ॥ 


चेतन्य परिणामरूप लक्षण श्रनुभवमें श्राता है इसलिये भ्रनन्तजीव द्रव्योंका 
अस्तित्व ज्ञात होता है । जीवादि समस्त द्रव्य जिसके निम्मित्तसे श्रवगाह ( श्रवकाश ) 
को प्राप्त करते हैं, ऐसा कोई द्रव्य होना चाहिये; वह द्रव्य लोकालोकव्यापी आकाश 
है । जीव और पुद्गल गति करते हुये मालुम होते हैं, इसलिये जेसे मछलीको गति 
करनेमें निमित्तभूत जल है उसीप्रकार जीव और पुद्गलोंको गति करनेमें निमित्तभूत 
कोई द्रव्य होना चाहिये; वह द्रव्य लोकव्यापी धर्मद्रव्य है। जैसे मनुष्यको स्थितिमें 
निमित्तभूत पृथ्वी है उसीप्रकार जीव और पुद्रगलोंकी स्थितिमें निमित्तभूत कोई 
द्रव्य होना चाहिये। वह द्रव्य लोकव्यापी अधर्मद्रव्य है। जंसे कुम्हारके चत्रके 
चलनेमें कील निमित्तभूत है उसीप्रकार ( कालके अतिरिक्त ) सवव द्र॒व्योंके परिणमनमें 
निमित्तभूत कोई द्रव्य होना चाहिये; वह द्रव्य ग्रसंख्यात कालाणु हैं, जिनकी पर्यायें 
समय, घड़ी, दिन, वर्ष इत्यादिरूपसे व्यक्त होती हैं । 


इसप्रकार गुणभेदसे दृव्यभेद निश्चित हुआ ॥ १३३-१३४ ॥ 
भ्रब, द्रव्यका 'प्रदेशवत्व और अप्रदेशवत्वरूप विशेष ( भेद ) बतलाते हैं:--- 
गाथा १२४ 
अन्वयार्थ:--[ जीवाः ] जीव [ पृद्वलकायाः ] पुद्॒गलकाय, [ धर्माषमों ] धर्म, 
भ्रधम॑ [ पुन च] भर [ आकाश | भ्राकाश [ सप्रदेशे! ] स्वप्रदेशोंकी अपेक्षासे 


१. प्र: शवरुत्र - प्रदेशवानपना । 


ज्र्२ «> प्रवक्‍्मसर -- | »[ अगवांन ओीकुस्वकुन्त-कहान 
प्रदेशवन्ति हिं' जीवपुद्गलघर्माधर्माकाज्ानि अनेकप्रदेशवस्रात्‌ । अप्रदेश्नः 
प्रदेशमात्रस्यात्‌ । 'अस्ति च संवतविस्तार॒योर॒पि लोकाकाशतुन्यासंख्येयप्रदेशापरित्यागाओपस्प 
द्रब्येण अदेशमाशत्रत्वादप्रदेशत्वेडपि दिप्रदेशादिसंरूयेयासंरूयेयानन्तप्रदेशपवथिणानवघा रितप्रदे- 
त्वात्युदूमलस्थ, " सफ़लल्मेकव्याप्यसंस्येयप्रदेशप्रस्ताररूपतवात्‌ धर्मस्थ; ' सकललोकब्पाप्यसं- 
स्पेयप्र देशप्र स्ताररूपत्वादधर्म स्प, : स्वब्याप्यनन्तप्रदेशप्र स्ताररूपत्वादाकाशस्प च: प्रदेशवत्त्मम्‌ । 
काराणोस्तु द्रब्येण प्रदेशमाश्नत्वात्पयायेण तु “परस्परसंपक्कासं यवादप्र देशत्वमेकास्ति ॥ ततः काल- 
द्रन्पमप्र देश शेषद्र व्याणि प्रदेशवस्ति || १३४५ || 
म॑ ।अअ्य कामी:ः प्र देखिनो5प्रदेश्ाम्श्वस्थिताः धति प्र ज्ञपयति-- 
लोगालोगेस णभो धम्माधम्मेहि आददो लोगों । 
: सेसे पड़ुच कालो जीवा पुण पोग्गला सेमा ॥ १३६ ॥ 





ह [ असंख्यातोः ] असंख्यात्त भ्रर्यात्‌ श्रनेक, हैं; [ कालस्य .] कालके [ प्रदेशा: इति.] प्रदेश 
[ न सन्ति | नहीं हैं । 


“ 'टीकाई-+-जीव, पुद्गल, धमम; अंधर्म, और आकाश अनेक' < प्रदेशंत्राले. होनेसे 
प्रदेशवान्‌ हैं ॥ कालाएुः प्रदेशमात्र (-एक्र अंदेशी )-होनेसे - भरप्रदेशी 'हे । 


। ( उपरोक्त बांतको स्पष्ट करते हैं:+-) संकोच-विस्तास्के होने पर भी ज़ीव 
: लोकाकाशतुल्य : असंख्य प्रंदेशोंको नहीं छोड़ता, इसलिये” वह प्रदेशवान है; युद्गल, 
यथयपि द्रव्य अपेक्षासे प्रदेशमात्र ( एकप्रंदेशी ) होनेसे श्रप्रंदेशी है,, तथापि, दो प्रदेशोंसे 
लेकर, संख्यात, ' असंख्यात और अनन्तप्रदेशोंवाली पर्यायोंकी ' अपेक्षासे' अ्रनिश्चित 
प्रदेशवाला-होनेसे' प्रदेशवान है; सकल लोकव्यापी श्रसंख्य प्रदेशोंके 'प्रस्ताररूप होनेसे 
'धर्म प्रदेशवान है; सकललोकव्यापी असंख्यप्रदेशोंके विस्ताररूप होनेसे अ्रधर्म अ्रदेशवान 
है; और -सर्वव्यापी अनन्तप्रदेशोंके विस्ताररूप-होनेसे श्राकाश प्रदेशवान है | कालाणु 
तो द्रव्यत: प्रदेशमात्र होनेसे और पर्यायततः परस्पर संपर्क न होनेसे अ्रप्रंदेशी ही है । 


. इसलिये कालद्रव्य श्रप्रंदेशी है और शेष द्रव्म प्रदेशवान हैं ॥॥ १३५ ॥ 
. अरब, यह बललाते हैं कि प्रदेशी झौर. श्रप्रदेशी द्रव्य कहाँ रहते हैं:-- 


१. प्रश्तारं- फैलाव; विस्तार । 


जैन शासत्रमात्षा ] -- शेयतस्व-प्रश्ञापन -- २२३ 


लोकालोकयोनभो धर्माधर्मास्यामाततों लोकः। 
शेषी प्रतीत्य काछो जीवाः पुनः पुदूगलाः शेषी ॥ १३६ ॥ 


आकाश हि ताबत्‌ लोकालोकयोरपि पड़द्रव्यसमवायासमवाययोरविभागेन बृत्तत्वात्‌ । 
धर्माधमों सर्वत्र लोके तन्निमित्तगमनस्थानानां जीवपुदूगलानां लोकाद्वहिस्तदेकदेशे च गमनस्था- 
नासंभवात्‌ । कालो 5पि लोके जीवपद्‌गलपरिणामव्यज्यमानसम या दिपर्या यत्वात्‌, स तु लोकेकप्रदेश 
एवाप्रदेशत्वात्‌ । जीवपुदूगलो तु युक्तित एवं लोके पर॒द्रव्यसमवायात्मकत्वाल्लोकस्थ । किन्तु 
जीवस्य प्रदेशसंबर्तविस्तारधमत्वात्‌ पद्गलस्य बन्धहेतुभूतस्निग्धरूक्षणुणधमंत्वाब - तदेकदेशस्बे- 
लोकनियमो नास्ति कालजीवपद्गलानामित्येकद्र व्यापेक्षया एकदेश अनेकद्रव्यापेक्षया' पनरअजन- 
चूणपूणसप्मुद्वकन्यायेन सवंलोक एवेति ॥ १३६ ॥| 





गाथा १३६ ॥ 
अखयाथ्थ:--] नभः ] आकाश [ लोकालोकयो। ] लोकालोकमें है, [ लोकः ] 

लोक [ धर्माधर्भाम्याम्‌ आततः ] धर्म और अधर्मसे व्याप्त है, [ शेष प्रतीत्य ] शेष दो 
द्रव्योंका आश्रय लेकर [ काल! ] काल है, [ पुनः ] और [ शेषी ] व शेष दो द्रव्य 
[ जीवा; पुद्ठला। ] जीव और पुद्गल हैं । 

दीका;।-- प्रथम तो, आकाझ्य लोक तथा झलोकमें है, क्योंकि वह छह द्रव्योंके 
समवाय और असमवायमें विना विभागके रहता है। धर्म और अधर्म द्रव्य सवेत्र 
लोकमें है, क्योंकि उनके निम्मित्तसे जिनकी गति और स्थिति होती है ऐसे जीव झौ+र 
पुद्गलोंकी गति या स्थिति लोकसे बाहर नहीं होती, और न लोकके एक-देशमें होती 
है, ( भ्रर्थात्‌ लोकमें सबंत्र होती है )। काल भी लोकमें है, क्‍योंकि जीव और 
पुदूगलोंके परिणामोंके द्वारा ( कालकी ) समयादि पर्याय व्यक्त होती हैं; भौर वह 
काल लोकके एकप्रदेशमें ही है, क्योंकि वह अप्रदेशी है। जीव और पुद्गल तो युक्तिसे 
ही लोकमें हैं, क्योंकि लोक छह दुव्योंका समवायस्वरूप है । 

झौर इसके श्रतिरिक्त ( इतना विशेष जानना चाहिये कि ), प्रदेशोंका 
संकोचविस्तार होना जीवका धर्म है, और बंधके हेतुभृत स्तिग्ध-रूक्ष (-चिकने-रूखे ) 
गुण पुद्गलका धर्म है, इसलिये जीव और पुद्गलका समस्त लोकमें या उसके 
एकदेशमें रहनेका नियम नहीं है। और; काल, जीव तथा पुद्गल एक दृव्यकी 
अपेक्षासे. लोकके एकदेशमें रहते हैं, भौर अनेक दुव्योंकी भ्रपेक्षासे भ्रंजनचूर्ण (काजल ) 
से भरी हुई डिबियाके न्‍्यायानुसार समस्त लोकमें ही हैं ॥ १३६ ॥.. . . 


श्श्छ «« प्रवषचमसार -- [ भगवान भ्रीक्षष्यफुल्द-कह्वान 
अथ प्रदेशवत्ताप्रदेशवत्त्तसं भवप्रकार मासत्रय ति--- 


जध ते णभप्यदेसा तथधणदेसा हवंति सेसाएं। 
अपदेसो परमाणू तेण परदेसुब्भवो भणिदों ॥ १३७॥ 
यथा ते नमभ्रदेशास्तथा प्रदेशा भबन्ति शेषाणाम । 
अप्रदेशः परमागुस्तेन प्रदेशोड़बों भणितः ॥ १३७ ॥ 
पत्रयिष्यते हि स्वय्माकाशस्प प्रदेशलक्षणमेकाणुव्याप्यत्वमिति । हृह तु यथाकाशस्य 
प्रदेशास्तथाशेषद्रन्याणामिति प्रदेशलक्षणप्र कार कत्वमास्उयते । ततो यथेकाणुव्याप्येनांशेन 
गण्यमानस्याकाशस्यानन्तांशत्वादनन्तप्रदेशत्व॑ तथैकाणुव्याप्येनांशेन गण्यमानानां धर्माधर्मेक 
जीवानामसंख्येयांशत्वात्‌ प्रत्येकमसंख्येयप्रदेशवत्वम्‌ । यथा चावस्थितप्रमाणयोधर्माघमयोस्तथा 


अब, यह कहते हैं कि प्रदेशवत्त्व और भप्रदेशवत्त्व किस प्रकारसे संभव है:--- 





गाथा १३७ 


अन्वयार्थ:--[ यथा ] जैसे [ ते नभः प्रदेशाः | वे झ्राकाशप्रदेश हैं [ तथा ] 
उसीप्रकार [ शैषाणां ] शेष द व्योंके [ प्रदेशाः मवन्ति ] प्रदेश हैं | प्र्थात्‌ जेसे-आरकाशके 
प्रदेश परमाणुरूपी गजसे नापे जाते हैं, उसीप्रकार शेष द्रव्योंके प्रदेश भी इसीप्रकार 
नापे जाते हैं।[ परमाणु) ] परमाणु [ अप्रदेशः | अप्रदेशी है; | तेन ] उसके द्वारा 
[ प्रदेशोक्वः भणितः ] प्रदेशोड्भव कहा है । 

टीकाः-- ( भगवत्‌ कुन्दकुन्दाचार्य ) स्वयं ही ( १४० वें ) सूत्र द्वारा कहेंगे 
कि आकाशके प्रदेशका लक्षण एकाणुब्याप्यत्व ( अर्थात्‌ एक परमाणुसे व्याप्त होना 
वह प्रदेशका लक्षण है ) है; और यहाँ ( इस सूत्र या गाथामें ) 'जिसप्रकार आकाशके 
प्रदेश हैं उसीप्रकार शेष दुब्योंके प्रदेश हैं! इसप्रकार प्रदेशके लक्षणकी एकप्रकारता 
कही जाती है । इसलिये, ज॑से एकाणुव्याप्य (जो एक परमाणुसे व्याप्य हो ऐसे ) 
अंशके द्वारा गिने जाने पर आकाशके अनन्त अंश होनेसे आकाश अ्रनन्तप्रदेशी है, 
उसीप्रकार एकाणुव्याप्प (-एक परमाणुसे व्याप्त हो उतना ) अंशके द्वारा गिने 
जानेपर धर्म, अभ्रधर्म और एक जीवके असंख्यात अंश होनेसे वे-प्रत्येक अ्रसंख्यातप्रदेशी 
हैं। और जसे 'ग्रवस्थित प्रमाणवाले धर्म तथा अधर्म अ्रसंख्यातप्रदेशी हैं, उसीप्रकार 


जाााााआआाााााए्णणणाााामानाा८्माणणााभााााभााााााभभम»स्‍स्‍ आइना 
१. अवस्थित प्रमाण -- नियत परिमाण, निश्वित माप ( धर्म तथा अधम द्रव्यका माप लोक 
जितना नियत है। ) 


लेन शास्त्रमाल्ा ] «- क्षेयतक्त्व-प्रज्ञापन -- २२५ 


संबर्तविस्ताराभ्वामनव स्थितप्रभाणस्थापि शुष्काद् लाम्यां चर्मेण इव जीवस्थ स्वांझ्रान्पबहुत्वा- 
भावादसंख्येयप्रदेशत्वमेव । अमृर्तसंबर्तविस्तारसिद्धिथस्थृलकअशिशुकुमारश्नरीरव्यापिल्वादस्ति 
स्वसंवेदनसाध्येब । पृद्ठल॒स्य तु द्रब्येणेक्मरदेशमात्रत्वादप्रदेशत्वे यथोदिते सत्यपि द्विप्रदेशाद - 
ड्बहेतु भूततथाविधस्निग्धरू भ्गुणपरिणामशक्तिस्वभावात् देशेदवत्वमस्ति । ततः पर्यायेणानेक- 
प्रदेशत्वस्थापि संभवाद्‌ दथादिसंख्येयासंस्येयानन्तप्र देशत्वमपि न्याय्यँ पुदूगलस्य ॥ १३७ | 

अथ कालाणोरप्रदेशलवमेबेति नियमयति-- 

समओो पा अप्यदेसों पर्देसमेत्तस्स दब्वजादस्स । 

देवददों सो वड्भदि पदेसमागासदब्वस्स ॥१३८ ॥ 

















संकोच-विस्तारके कारण 'भ्रनवस्थित प्रमाणवाले जीवके-सूखे-गीले चमड़ेकी भाँति- 
निज अंशोंका अल्पबहुत्व नहीं होता इसलिये श्रसंख्यातप्रदेशित्व ही है |. 

( यहाँ यह प्रश्न होता है कि अमूर्त जीवका संकोच-विस्तार कंसे संभव 
है ? उसका समाधान किया जाता है:--) 

अ्रमूतेके संकोच-विस्तारकी सिद्धि तो अपने अ्नुभवसे ही साध्य है, क्योंकि 
( सबको स्वानुभवसे स्पष्ट है कि ) जीव स्थूल तथा कृश शरीरमें तथा बालक और 
कुमारके शरीरमें व्याप्त होता है । 

पुदूगल तो द्रव्यतः एकप्रदेशमात्र होनेसे यथोक्त (पूर्वकथित) प्रकारसे 
अप्रदेशी है, तथापि दो प्रदेशादिक उद्भवके हेतुभूत तथाविध ( उस प्रकारके ) 
स्निग्ध-रूक्ष गुणरूप परिणमित होनेकी शक्तिरूप स्वभावके कारण उसके प्रदेशोंका 
उद्भव है। इसलिये पर्यायत: अनेक प्रदेशित्वका भी संभव होनेसे पुद्गलको द्विप्रदेशि- 
त्वस लेकर संख्यात, अ्संख्यात और अनन्त प्रदेशित्व भी न्याययुक्त है ॥ १३७ ॥ 

भ्रब, यह नियम बतलाते हैं कि 'कालाणु भ्रप्रदेशी ही है :-- 


१. अनवस्थित + अनियत; अनिश्चित; ( सूखे-गीले चर्मकी माँशि जीव परक्षेत्रकी अपेज्ञासे संकोच- 
विस्तारको प्राप्त ध्वोनेसे अनिश्चित मापवाला है। ऐसा होने पर भी जैसे चमड़ेके निज अंश 
कम-बढ़ नहीं होते उसीप्रकार जीवके निज अंश कम-बढ़ नहों दोते, इसलिये वद्द सदा नियत 
असंख्यप्रदेशी ही है। ) 

२. द्विप्रेशी इत्यादि रकन्धोंकी उत्पत्तिके कारणभूत जो श्निग्ध-रुक्ष गुण हैं उनरूप परिणमित 
होनेकी शक्ति पुदूगलका स्वभाव है। 

२६ 


२२६ «- प्रवचनसार -- ( भगवान श्रीकुन्दकुल्द-कहान 


समयस्त्वप्रदेशः प्रदेशसात्रस्य द्रव्यज्ञातस्य | 
व्यतिपततः स बतेते प्रदेशमाकाशद्रव्यस्य ॥ १३८ ॥ 


अप्रदेश एवं समयो द्वव्येण प्रदेशमात्रत्वात्‌ न च तस्य पुद्गलस्येव पर्यायेणाप्यनेकप्र देशत्वं 
यतस्तस्थ निरन्तरं प्रस्तारविस्त तप्रदेशमात्रा्र संख्येयद्रव्यत्वे5पि परस्परसंपकासमव्रादेके कमाकाश- 


नानक गन ककिननननननन- 3१ ८नननननीननननननननननानीनननन न न नननी-नननननान नमन <+ननननम-म-क-थ नाना गा गा. 2 िननननगनिनिनाना-ननिनिभाखख।ख 7 णणखणएण7 "यान नितिन) >+- डी: नी "न ना >ापखणखझ»भभझि नल तल लिख भख।पथा। 5 जभ++7:+ 


गाथा १३८ 


... अन्वयार्थ:--][ समयः तु ] काल तो [ अग्रदेशः ] अप्रदेशी है, [ प्रदेशमात्रस्प 
द्रव्यजातस्य ] प्रदेशमात्र पुदगल-परमाणु [ आकाश द्रव्यस्य प्रदेश ] आकाश द्रव्यके 
प्रदेशको [ व्यतिपततः ] मंदगतिसे उल्लंघन कर रहा हो तब [ सः बतंते |] वह वर्तता 
है, अर्थात्‌ निमित्तभूततया परिणमित होता है । 


टीकाः--काल, द्रव्यत: प्रदेशमात्र होनेसे, भ्रप्रद शी ही है। और उसे पुदूगलकी 
भाँति पर्यायत: भी श्रनेकप्रदेशित्व नहीं है; क्योंकि परस्पर अन्तरके विना 'प्रस्तारखूप 
विस्तृत प्रदेशमात्र असंख्यात कालद्रव्य होने पर भी परस्पर संपर्क न होनेसे एक एक 
ग्राकाशप्रदेशको व्याप्त करके रहनेवाले कालद्रव्यकी वृत्ति तभी होती है ( ग्रर्थाद्‌ 
कालाणुकी परिणति तभी निमित्तभूत होती है ) जब प्रदेशमात्र परमाणु उस 
( कालाणु ) से व्याप्त एक आकाशप्रदेशको मन्दगतिसे उल्लंघन करता हो । 


भावाथः-- लोकाकाशके असंख्यातप्रदेश हैं। एक एक प्रदेशमें एक एक 
कालाणु रहा हुआ है । वे कालाणु स्निग्ध-रूक्षमुणके श्रभावके कारण रत्नोंकी राशिकी 
भाँति प्रथक्‌ पृथक ही रहते हैं; पुदूगल परमाणुश्नोंकी भाँति परस्पर मिलते नहीं हैं । 


जब पुद्गलपरमाणु आकाशके एक प्रदेशको मन्दगतिसे उल्लंघन करता है 
( ग्र्थात्‌ एक प्रदेशसे दूसरे अनन्तर-निकटतम प्रदेशपर मन्दगतिसे जाता है ) 
उस ( उल्लंघित किये जानेवाले ) प्रदेशमें रहनेवाला कालाणु उसमें निमित्तभूतरूपसे 


१. प्रश्तार -- विस्तार । ( असंख्यात कालद्रव्य समस्त लोकाकाशमें फैले हुये हैं। उनके परस्पर 
अन्तर नहीं है, क्योंकि प्रत्यक आकाशप्रदेशमं एक एक फालद्रव्य रद्द रहा है। ) 

२. प्रदेशमात्र - एकप्रदेशी (जब एकप्रदेशी ऐसा परमाणु किसी एक आकाशग्रदेशकों मनन्‍्दगतिसे 
उल्लंघन कर रद्दा हो तभी उस आकाश प्रदेशमें रहनेवाले कालद्रग्यकी १रिणति उसमें निमित्त- 
भूतरूपसे वर्तती है। ) 


जैन शात््रमाला ] -- झेयतर्व-प्रज्ञापन -- २२७ 


प्रदेशममिव्याप्य तस्थुषःप्रदेशमात्रस्य परमाणोस्तदमिव्याप्तमेकमाकाशप्रदेश मन्दगत्या व्यतिपतत- 
एवं वृत्तिः || १३८ ॥ 
अथ कालपदार्थस्प द्रव्यपर्यायो प्र ज्ञापपति-- 
वदिवददो त॑ देसं तम्सम समझो तदो परो परव्वो। 
जो अत्यो सो कालो समओ उप्पणणपद्ध सी॥ १३६ ॥ 
व्यतिपततस्त॑ देश तत्ममः समयस्ततः परः पूवेः ! 
यो5थ: स काल! समय उत्पम्प्त ध्बंसी | १३९ ॥ 


यो हि येन प्रदेशमात्रेण कालपदार्थेनाकाशस्थ प्रदेशो5भिव्याप्तस्तं प्रदेश मन्दगत्यारी- 
क्रमतः परमाणोस्तस्प्रदेशमात्रातिक्रमणपरिमाणेन तेन समो य कालपदार्थश्र॒क्ष्म्ृचिरूपसर 7; 





रहता है। इसप्रकार प्रत्येक कालाणु पुद्गलपरमाणुके एकप्रदेश तकके गमन पयंत 
ही सहकारीरूपसे रहता है, अ्रधिक नहीं । इससे स्पष्ट होता है कि कालद्रव्य पर्यायत 
भी अनेकप्रदेशी नहीं है | १३८ ॥। 


ग्रब काल पदार्थके द्रव्य और पर्यायको बतलाते हैं :--- 


गाया १३५ 
अन्तरयाथ।--] त॑ देश व्यतिपततः ] परमाणु एक आ्राकाशप्रदेशका ( मन्दगतिसे ) 
उल्लंघन करता है तब [ तत्समः | उसके बराबर जो काल ( लगता है ) वह 
[ सम्यः ] 'समय' है; [ ततः पूवें! परः ] उस ( समय )से पूर्व. तथा पर्चात्‌ ऐसा 
( नित्य ) [ यः अथेः ] जो पदार्थ है [ सः कालः ] वह कालद्रव्य है; [ समयः उत्पन्न- 
प्रध्यंशी ] 'समय' उत्पन्नध्वंसी है । 


टीका;-- किसी प्रदेशमात्र कालपदार्थके द्वारा आकाशका जो प्रदेश व्याप्त 
हो उस प्रदेशको जब परमाणु मन्दगतिसे ( अतिक्रम-उल्लंघन ) करता है तब उस 
प्रदेशमात्र 'अतिक्रमणके परिमाणके बराबर जो कालपदार्थंकी सूक्ष्मवृत्तिरृप 'समय' 
है, वह उस काल पदार्थंकी पर्याय है। और ऐसी उस पर्यायसे पूर्वकी तथा बादकी 


१. अतिक्रमण -- उलंघन करना । 
२. परिमाण -- माप 


श्र्८ - प्रवचनसार -- [ भगवान भीक्ुत्दकु्दू-कह्ान 


स तस्य कालपदार्थस्थ पर्यायस्‍्ततः एवंविधात्पर्यायात्पूर्वोच्तरबृत्तिवृ तत्वेन व्यज्जितनित्यत्वे थो 5र्थ 
तत्त द्रव्पम्‌ | एयमनुस्पन्नाविष्वस्तो द्रव्यतमयः, उत्पन्नत्रध्यंसी पर्यायसमयः । अनंशः समयो5- 
यमाकाशधरदेशस्यान शत्वान्यधानुपपचे! । न चकेसमयेन परमाणोरालोकान्तगमने5पि सप्रयस्य 
सांशत्व॑ विशिष्टगतिपरिणामाद्विशिष्टावगाहपरिणामवत्‌ | तथाहि--यथा विशिष्टावमाहपरिणामा- 
देकपरमाणुपरि माणो 5नन्तपर माणुस्कन्ध! परमाणोरनंशत्वात्‌॒ पुनरप्यनन्तांशत्व॑ न साधयति 


वत्तिखूपसे वर्तित होनेसे जिसका नित्यत्व प्रगट होता है, ऐसा पदार्थ द्रव्य है । 

इसप्रकार द्रव्यममय ( कालद्रव्य ) अनुत्पन्न-प्रविनष्ट है और पर्यायसमय उत्पन्नध्वंसी 
है, ( ग्र्थात्‌ समय पर्याय उत्पत्ति-विनाशवाली है।) यह समय निरंश है, क्‍योंकि 
यदि ऐसा न हो तो आकाशके प्रदेशका निरंशत्व न बने | 


गौर एक समयमें परमाणु लोकके ग्रन्त तक जाता है, फिर भी समयके 
अंश नहीं होते; क्योंकि जंसे ( परमाणुके ) विशिष्ट ( खास प्रकारका ) अ्रवगाह 
परिणाम होता है उसीप्रकार ( परमाणुके ) विशिष्ट गतिपरिणाम होता है । इसे 
समभाते हैं:->जंसे विशिष्ट अवगाहपरिणामके कारण एक परमाणुके परिमाणके 
बरावर अनन्त परमाणुश्रोंका स्कंथ बनता है तथापि वह स्कंध परमाणुके ग्रननन्त 
ग्रंशोंको सिद्ध नहीं करता, क्योंकि परमाणु निरंश है; उसीप्रकार जसे एक कालाणसे 
व्याप्त एक श्राकाशप्रदेशके अ्रतिक्रणणके मापके बराबर एक 'समय में परमाणु 
विशिष्टगतिपरिणामके कारण लोकके एक छोरसे दूसरे छोर तक जाता है तब 
( उस परमाणुके द्वारा उल्लंघित होनेवाले ) अ्रसंख्य कालाणु समय के असंख्य अंशोंको 
सिद्ध नहीं करते, क्योंकि (समय निरंश है । 


भावाथेः--परमाणुको एक आकाशप्रदेशसे दूसरे निकटवर्ती (अन्तर रहित) 
आाकाशप्रदेश पर मन्दगतिसे जानेमें जितना काल लगता है उसे समय कहते हैं । 
वह समय कालद्रव्यकी सूक्ष्मातिसूक्ष्म पर्याय है। कालद्रव्य नित्य है; समय उत्पन्न 
होता है और नष्ट होता है। जंसे आकाझप्रदेश आकाश दृष्यका छोटेसे छोटा श्रंश 
है, उसके भाग नहीं होते, उसी प्रकार 'समय' कालदृव्यकी छोटीसे छोटी निरंश पर्याय 
है, उसके भाग नहीं होते। यदि समयके भाग हों तो परमाणुके द्वारा एक समयमें 





१. वृत्ति- वर्तना सो परिणति है ( काल पदार्थ ब्तमान समयसे पूर्वकी परिणतिरूप तथा उसके 
बादकी परिणतिरूपसे परिणमित होता है, इसलिये उसका नित्यत्व प्रगट है । ) 


हु 
श्रन शाखमाला ] -- शेयतस्व- प्रज्ञापत -- २२६ 


तथा विशिष्टगतिपरिणामादेककालाशणुव्याप्तेकाकाशप्र देशातिक्रमणप रिमाणावच्छिन्नेने कसमये नै क- 
स्माल्लोकान्ताद्द्वितीय॑ लोकान्तमाक्रामतः परमाणोरपंख्येपाः कालाणवः समयस्यानंशलाद- 
संख्येय|शित्वं न साधयन्ति ॥ १३९ ॥ 


अथाकाशस्य प्रदेशलक्षणं प्त॒त्रयति--- 


आगासमणुणिविट्र आगासपदेससरणया भणिदं । 

सब्वेसि च अणुएं सकदि त॑ देदुमबगासं ॥ १४० ॥ 
उल्लंघन किये जानेवाले आकाशप्रदेशके भी उतने ही भाग होने चाहिये; किन्तु 
वह ग्राकाशप्रदेश तो निरंश है; इसलिये 'समय' भी निरंश ही है । 


यहाँ प्रन्‍न होता है कि “जब पुद्गल-परमाणः शीघ्र गतिके द्वारा एक 
समय में लोकके एक छोरसे दूसरे छोर तक पहुँच जाता है तब वह चौदह राजू 
तक आ्राकाणप्रदेशमें श्रेणिबद्ध जितने कालाणु है उन सबको स्पर्श करता है। इसलिये 
असंख्य कालाणुझ्नोंको स्पर्श करनेसे समय के असंख्य अंश होना चाहिये” | इसका 
समाधान यह है:-- 

जेसे अनन्त परमाणुग्रोंका कोई स्कंथ आकाशके एक प्रद शमें समाकर 
परिमाणमें ( कदमें ) एक परमाणु जितना ही होता है, सो वह परमाणुग्नोंके विशेष 
( खास ) प्रकारके अ्रवगाहपरिणामके कारण ही है; ( परमाणुश्रोंमें ऐसी ही कोई 
विशिष्ट प्रकारकी अवगाहपरिणामकी शक्ति है, जिसके कारण ऐसा होता है, ) 
इससे कहीं परमाणुके ग्ननन्त अंश नहीं होते; इसीप्रकार कोई परमाणु एक समयमें 
असंख्य कालाणुश्रोंको उल्लंघन करके लोकके एक छोरसे दूसरे छोर तक पहुँच जाता 
है, सो वह परमाणुके विशेष प्रकारके गतिपरिणामके कारण ही है; (परमाणुमें 
ऐसी ही कोई विशिष्ट प्रकारके गतिपरिणामकी शक्ति है, जिसके कारण ऐसा होता 
है; ) इससे कहीं 'समय के असंख्य अंश नहीं होते ॥| १३६ ॥ 


झब, आकाशके प्रदेशका लक्षण सृत्र द्वारा कहते हैं:--- 


१. आकाशमें भी अवगाहगुणदेतुत्वक्रे कारण ऐसी शक्ति है कि उसका एक प्रदेश भी अनन्त 
परमारुओंको अवकाश देनेमें सम है । 


२३० “- प्रवचनसार ० [ भगवान श्रौषुन्दकुन्द-कद्ान 


माकाशमणुनिविष्टमाकाशग्र देशसंज्या मणितम्‌ । 
सर्वेषां चाणनां शक्नोति तहातुमबकाशम्‌ ॥ १४० ॥ 


आकाशस्येकाणुव्याप्यों 5श! किलाकाश्रप्र देशः, स खन्‍्वेको5पि शेषपअद्गव्यप्र देशानां 
परमसौश्म्यपरिणतानन्तपरमाणुस्कन्धानां चावकाशदानसमर्थ: । अस्ति चाविभागेकद्रव्यत्वे5प्य॑- 
शकल्पनमाकाशस्य, सवषामणनामबकाशदानस्पान्यथानसुपपत्त! । यदि पुनराकाशस्यांश्ा न 
स्पुरिति मतिस्तदाड़गुलीयुगल॑ नभसि प्रसाय॑ निरूप्यतां किमेक क्षेत्र किमनेकम्‌ | एक 
चेत्किममिन्नांश्ापिमागेकद्रव्यत्वेन कि वा भिन्नांशाविभागैकद्रव्यत्वेन | अभिन्नांशाविभागैकद्रव्य- 





भाथा ४० 


अन्वयार्थ:--[ अशुनितिष्ट आकाश ] एक परमाणु जितने आकाशमें रहता 
है उतने आकाशको [ आकाशप्रदेशसंक्या ) आकाशप्रदेश के नामसे [ भणितम्‌ ] कहा 
गया है।[च ] और [ तत्‌ ] वह [ सर्वेषां अणनां ] समस्त परमाणुझ्नोंको [ अवकाश 
दातुं शक्नोति ] अ्रवकाश देनेको समर्थ है। 


टीकाः--आरकाशका एक परमाणुसे व्याप्य अंश ग्राकाशप्रदेश है; और वह 
एक ( आकाशप्रदेश ) भी शेष पाँच द्र॒व्योंके प्रदेशोंको तथा परम सूक्ष्मतारूपसे 
परिणमित ग्रनन्त परमाणुओंके स्कधोंकों ग्रवकाश देनेमें समर्थ है। आकाश अविभाग 
( अखंड ) एक द्रव्य है, फिर भी उसमें ( प्रदेशरूप ) अंशकल्पना हो सकती है, 
क्योंकि यदि ऐसा न हो तो सर्व॑ परमाणुश्रोंकी अवकाश देना नहीं 
बन सकेगा । 


ऐसा होने पर भी, यदि “श्राकाशके अंश नहीं होते ( अर्थात्‌ अंशकल्पना 
नहीं की जाती ), ऐसी ( किसीकी ) मान्यता हो तो आकाशमें दो उंगलियाँ फंलाकर 
बताइये कि दो उंगलियोंका एक क्षेत्र है या अनेक ?' यदि एक है तो ( प्रश्न होता 
है किः--), ( १ ) आकाश अप्रभिन्न अंशोंवाला अ्रविभाग एक द्रव्य है, इसलिये दो 
अंगुलियोंका एक क्षेत्र है या (२) भिन्न अंशोंवाला अश्रविभाग एक द्रव्य है, 
इसलिये ? (१) यदि ओआकाश अभिन्न अंशवाला भ्रविभाग एक द्रव्य है इसलिये 
दो अंगुुलियोंका एक क्षेत्र है' ऐसा कहा जाय तो, जो अंश एक अ्रंगुलिका क्षेत्र है 
वही अंश दूसरी श्रंगुलिको भी है, इसलिये दोमेंसे एक अंशका प्रभाव होगया। 
इसप्रकार दो इत्यादि ( एकसे अधिक ) अंशोंका भ्रभाव होनेसे श्राकाश परमाणुकी 


जैन शाश्त्रमाला ] -- झेयतस्व-प्रज्ञापन -- २३१ 


त्वेन चेत्‌ येनांगेनेकस्या -अड॒गुलेः क्षेत्र तेनांशेनेतरस्था हत्यन्यतरांशाभावः । एवं द्चाय्रंशाना- 
मभावादाकाशस्य परमाणोरिव प्रदेशमात्रत्वम्‌ | मिन्नांशाविभागेकद्रव्यत्वेन चेत्‌ अविभागेकद्र व्य- 
स्पांशकल्पनमायातम्‌ । अनेक चेत्‌ कि सविभागानेकद्र व्यत्वेन किं वा5विभागेकद्र व्यत्वेन। सबि- 
भागानेकद्र व्यत्वेन चेत्‌ एकद्र व्यस्याकाशस्यानन्तद्र व्यत्वं, भविभागैकद्रव्यत्वेन चेत अविभागैक- 
द्रव्यस्थाशकल्पनमायातम्‌ ॥ १४० ॥ 


अथ तिर्यग्रूध्यंप्र चयावावेदय ति-- 


एकी व दुगे बहुगा संखातीदा तदो अणंता ये । 

दव्वाणं व पदेसा संति हि ममय त्ति कालस्स ॥ १४१ ॥ 
भाँति प्रदेशमात्र सिद्ध हुआ ! ( इसलिये यह तो घटित नहीं होता ) (२) यदि 
यह कहा जाय कि श्राकाश भिन्न अ्रंशोंवाला अविभाग एक द्रव्य है' ( इसलिये दो 
अंगुलियोंका एक क्षेत्र है ) तो ( यह योग्य ही है, क्योंकि ) अविभाग एक द्रव्यमें 
श्र श-कल्पना फलित हुई । 


>> ७>>>०->न मन» 








यदि यह कहा जाय कि (दो ग्रगुलियोंके ) अनेक क्षेत्र है! ( श्रर्थात 
एकसे अधिक क्षेत्र हैं, एक नहीं ) तो ( प्रश्न होता है कि--), ( १) 'श्राकाश 
सविभाग ( खंड खंडरूप ) श्रनेक द्रव्य है इसलिये दो ग्र गुलियोंके ग्रनेक क्षेत्र हैं या 
( २) आकाश अ्रविभाग एक द्रव्य होनेपर भी दो अ्रगुलियोंके अनेक क्षेत्र हैं ? 
( १ ) यदि आकाश सविभाग अनेक द्रव्य होनेसे दो श्र गुलियोंके भ्रनेक क्षेत्र हैं ऐसा 
माना जाय तो आकाश जो कि एक द्रव्य है उसे ग्रनन्तद्रव्ययव श्राजायगा; 
( इसलिये यह तो घटित नहीं होता ); (२ ) यदि आकाश अविभाग एक द्रव्य 
होनेसे दो श्र गुलियोंका श्रनेक क्षेत्र है ऐसा माना जाय तो (यह योग्य ही है, 
क्योंकि ) अविभाग एकद्रव्यमें श्र शकल्पना फलित हुई ॥॥ १४० ॥ 


भ्रब, 'तियेक्‌्प्रचय तथा ऊध्वेप्रचय बतलाते हैं:--- 





१. तियंक्र > विरछा; आड़ाः क्षेत्रापे्षासे ( प्रदेशेंका फेलाव ) | 
२. ऊध्व - ऊँचा; कालापेज्ञासे । 


२३२ ««» प्रबचलसार -- [ भगवान भीकुन्दकुन्द-कहान 
एको वा दो बहवः संख्यातीतास्ततो5नन्ताश । 
द्रव्याणां च प्रदेशाः सन्ति द्वि समया इति कालस्य ॥| १४१ ॥ 


प्रदेशप्रचयो द्वि तियकप्र चयः समयविशिष्टवृत्तिप्रचयस्तदूध्व॑ प्रचयः । तत्राकाशस्पाव- 
स्थितानन्तप्र देशत्वाद्धमाधम योरवस्थितासं र्पेयप्रदेशत्वाजीवस्यानवस्थितासं रूयेयग्रदेशत्यातपू हलस्प 
द्रष्येणानेक्म्र देशत्वश्क्तियुक्तैकप्र देशत्वात्पयायेण द्विबहुप्र देशत्वाधास्ति तियंक॒प्रचयः । न पुनः 
कालस्य शक्त्या ब्यक्त्या चैकप्रदेश्त्वात्‌ । ऊर््यप्रचयस्तु त्रिकोटिस्पर्शित्वेन सांशत्वादृद्रव्यणूचेः 
स्वद्रव्याणामनिवारित एवं | अये तु॒ विशेष! समयविशिष्टवृत्तिप्रवयः शेषद्रव्याणामूष्येप्र चयः 








गाथा १४१ 


अन्वयार्थ:-[ द्रव्याणां च्‌ ] द्रव्योंके [ एकः ] एक, [ द्वौ ] दो, [ बहचः ] 
बहुतसे, [ संख्यातीताः ] असंख्य, [ वा ] झ्थवा [ ततः अनन्ताः च ] अनन्त [ भ्रदेशाः ] 
प्रदेश [ सन्ति हि ] हैं। [ रालस्य ] कालके [ समयाः इति ] समय हैं । 

टीकाः-- प्रदेशोंका प्रचय ( समूह ) तियंक्‌ृप्रचच और समयविशिष्ट 
"वृत्तियोंका समूह ऊध्वंप्रचय है । 

वहाँ आकाश अवस्थित ( निश्चल; स्थिर ) अनन्तप्रदेशवाला है, घर्मं तथा 
अ्रधर्म भ्रवस्थित असंख्य प्रदेशवाले हैं, जीव अनवस्थित भसंख्यप्रदेशी है, और पुद्रगल 
द्रव्यतः अनेक प्रदेशित्वकी शक्तिसे युक्त एकप्रदेशवाला है तथा पर्यायतः दो अथवा 
बहुत ( संख्यात, असंख्यात, और अनन्त ) प्रदेशवाला है, इसलिये उनके तियंक्‌प्रचय 
है; परन्तु कालके ( तियंक्‌प्रचय ) नहीं है, क्योंकि वह शक्ति तथा व्यक्ति ( की श्रपेक्षा) 
से एक प्रदेशवाला है । हे 

ऊध्वेप्रचय तो सर्व द्रव्योंके अनिवार्य ही है, क्‍योंकि द्रव्यकी वृत्ति तीन 
कोटियोंको ( भूत, वर्तमान और भविष्य-ऐसे तीनों कालोंकों ) स्पर्श करती है, 
इसलिये श्र शोंसे युक्त है । परन्तु इतना अन्तर है कि समयविशिष्ट वृत्तियोंका प्रचय 
( कालको छोड़कर ) शेष द्रव्योंका ऊध्वेप्रचय है, और समयोंका प्रचय कालद्रव्यका 
ऊध्वंप्रचय है; क्योंकि शेष द्रव्योंकी वृत्ति समयसे श्रर्थान्तरभूत (अन्य) है, इसलिये वह 


१. यृत्ति - बतेना; परिणति; पर्योय; उत्पाद व्यय भ्रौव्य; अस्तित्व । 
२. है आकर कक “समयसे विशिष्ट, समयके निम्तित्तमृत द्वोनेसे व्यवहाश्से जिसमें समयकी 
ती है। .. 


जैन शाखमाला ] -- शेयतस्व-प्रश्नापन -- २३३ 


समयप्रचयः एब कालस्योध्वप्रचयः । शेपद्रव्याणां पृत्ते्िं समयादर्थान्तरभूतत्वादस्तिसमयविशिष्ट- 
त्वम्‌ । कालबृ चेस्तु स्वतः समयभूतत्वाचनास्ति || १४१ ॥ 
अथ कालपदाथों ध्वप्रचय निरन्वयत्वम्रुपहन्ति--- 
उपादो पद्ध सो विज्जदि जदि जस्स एकसमयम्हि। 
समयस्स सो वि समझो सभावसमवद्रिदों हवदि ॥१४२॥ 
उत्पादः प्रध्यंसी विद्यतो यदि यस्यैकममये | 
ममयस्य सो5पि समयः स्वमाव्समव्स्थितों मबति || १४२ || 
समयो हि समयपदार्थस्य वृत््यंश! तस्मिन्‌ कस्याप्यवश्यप्तुत्पादप्रध्यंसो संभवतः, 
गरमाणोव्यतिपातोत्पद्यमानत्वेन कारणपूवत्वाव | तौ यदि (ृत्त्यंशस्यैव कि यौगपद्येन कि क्रमेण, 
यौगपद्चेन चेत नास्ति यौगप्य॑ सममेकस्य विरुद्धधर्मयोरनवतारात्‌ । क्रमेण चेत्‌ नास्ति क्रम), 
वृत्त्यंशस्य सक्ष्मत्वेन विभागामावात्‌ । ततो बृचिमान्‌ को 5प्यवश्यमनुसतेब्य', स च समयपदार्थ 
एवं । तस्य खल्वेकस्मिश्नपि वृच्यंशे समुत्पादप्रध्ंसी संभवत! । यो हि यस्य इचिमतो यस्मिन्‌ 


( वृत्ति ) समय विशिष्ट है, और कालद्रव्यकी वृत्ति तो स्वतः समयभूत है, इसलिये वह 
समयविशिष्ट नहीं है ॥ १४१ ॥ 
अरब, कालपदार्थका ऊध्वेप्रचय 'निरन्वय है, इस बातका खंडन करते हैं:-- 
मापा १४२ 
अन्वया्थ :--[ यदि यस्‍्य समयस्य ] यदि कालका [ एक समये ] एक समयमें 
[ उत्पादः प्रध्यंश! ] उत्पाद और विनाश [ विद्यते ] पाया जाता है, [ सः अपि समयः ] 
तो वह भी काल [ स्वभावसमवस्थितः ] स्वभावमें भ्रवस्थित अर्थात्‌ ल्ुव [ भवति ] 
होता है । 
टीकाः--समय काल पदार्थका वृत्यंश है; उस वृत्यंशमें किसीके भी 
अवश्य उत्पाद तथा विनाश संभवित हैं; क्‍योंकि परमाणुके अतिक्रमणके द्वारा 
( समयरूपी वृत्यंश ) उत्पन्न होता है, इसलिये वह कारणपूर्वक है | ( परमाणुके द्वारा 
एक आकाशप्रदेशका मंदगतिसे उल्लंघन करना कारण है, और समयरूपी वृत्यंश 
उस कारणका कार्य है, इसलिये उसमें किसी पदार्थके उत्पाद तथा विनाश होता होना 
चाहिये । ) 
१. निरन्वय -- अन्यय रद्दित, एक प्रवाहरूप न दोनेवाला, खंडित; एकरूपता सदृशतासे रहित। 
२. वृत्यंश - वृत्तिका अंश; सूक्ष्मातिसूक्ष्म परिणति अर्थात्‌ पयोय । 
३० 


२१४ -- प्रवचनसार-- [ भगवान भीकुल्दकुन्द-कट्दान 


वृत्त्यंशे तद्बत्यंशविशिष्टत्वेनोत्पाद! | स एवं तस्‍्यैव श्वृत्तिमतस्तस्मिस्नेव इृत्त्यंशे पूर्वनृत्त्यंश- 
विशिष्टत्वेन प्रध्यंसः । यदेवप्न॒त्यादव्ययावेकस्मिन्नपि वृत्त्यंशे संभवत! समयपदाथस्य कर्थ नाम 
निरन्वयत्वं, यतः पूर्वोच्तरवृ स्यंशविशिष्टत्वाभ्यां युगपद॒पात्तप्न प्वंसोत्पादस्थापि स्वभावेनाप्रध्वस्ता- 
, . नुत्पन्नत्वादवस्थितत्वमेव न भवेत्‌ । एवमेकस्मिन्‌ वृत्यंशे समयपदा्थस्पोत्पादव्ययप्रौव्यवर्यं 
सिद्धम्‌ ॥ १४२ || 


( किसी पदार्थंके उत्पाद-विनाश होनेकी क्या झ्रावश्यकृता है ? उसके स्थान 


पर वृत्यंशको ही उत्पाद-विनाश होते हुये मानलें तो क्या हानि है ?' इस तकंका 
समाधान करते हैं--) 


यदि उत्पाद और विनाश वृत्यंशके ही माने जायें तो, ( प्रश्न होता है 
कि:--) ( १) वे ( उत्पाद तथा विनाश ) युगपद्‌ हैं या(२) क्रमश: ? (१) 
यदि युगपत्‌' कहा जाय तो युगपतपना घटित नहीं होता, क्योंकि एक ही समय 
एकके दो विरोधी धर्म नहीं होते । ( एक ही समय एक वत्यंशके प्रकाश और अन्ध- 
कारकी भाँति उत्पाद और विनाश-दो विरुद्ध धर्म नहीं होते | ) ( २ ) यदि क्रमश 
है' ऐसा कहा जाय तो, क्रम नहीं बनता, ( अर्थात्‌ क्रम भी घटता नहीं ) क्‍योंकि 


व॒त्यंशके सूक्ष्म होनेसे उसमें विभागका अभाव है। इसलिये ( समयरूपी व॒त्यंशके 
उत्पाद तथा विनाश होना अ्रशक्य होनेसे ) कोई वृत्तिमान्‌ ग्रवश्य ढँढ़ना चाहिये । 


ओर वह ( वृत्तिमान्‌ ) काल पदार्थ ही है। उसके ( उस कालपदार्थकों ) वास्तवमें 
एक वृत्यंशमें भी उत्पाद और विनाश संभव है; क्‍योंकि जिस वृत्तिमानके जिस 
व॒त्यंशमें उस वृत्यंशकी अपेक्षासे जो उत्पाद है, वही ( उत्पाद ) उसी वृत्तिमानके उसी 
वृत्यंशमें पूर्व वृत्यंशकी अपेक्षासे विनाश है । ( ग्रथत्---कालपदार्थके जिस वतंमान 
पर्यायकी अपेक्षासे उत्पाद है, वही पूर्व पर्यायकी अपेक्षासे विनाश है | ) 


यदि इसप्रकार उत्पाद और विनाश एक वृत्यंशमें भी संभवित हैं तो काल 
पदार्थ निरनन्‍्वय कसे हो सकता है, कि जिससे पूर्व और पश्चात्‌ व॒त्यंशकी अपेक्षासे 
युगपत्‌ विनाश और उत्पादको प्राप्त होता हुआ भी स्वभावसे अविनष्ट और अनुत्पन्न 
होनेसे वह ( काल पदार्थ ) अ्रवस्थित न हो ? ( काल पदार्थके एक व॒त्यंशमें भी उत्पाद 
और विनाश युगपत्‌ होते हैं, इसलिये वह निरन्वय श्रर्थात्‌ खंडित नहीं है, इसलिये 
स्वभावत: अवश्य ध्रुव है । ) 

इसप्रकार एक वृत्यंशमें कालपदार्थ उत्पाद-व्यय-धौव्यवाला है, यह 
सिद्ध हुआ ॥ १४२ ।। 


१. वृत्तिमान्‌ - वृत्तिवाला; वृत्तिको धारण करनेवाला पदार्थ; । 


जैनशाशत्रमाला ] न-+ >प्रश्लापन -- श्३५ 
अथ स्ववृत्त्यंशेषु समयपदाथस्योत्पादव्य यध्रौव्यव्त साधयति--- 


एगम्हि संति समये संभवठिदिणामसरिणदा अद्ठा । 
समयस्स सव्वकालं एस हि कालाणुसब्भावों ॥ १४३ ॥ 
एकस्मिन्‌ सन्ति समये संभवस्थितिनाअसंज्ञिता अर्थाः । 
समयस्य स्बकार्ल एवं हि कालाणुसद्भावः ॥ १४३ ॥ 
अस्ति हि समस्तेष्वपि वृत््यंशेष समयपदार्थस्योत्पादव्ययप्रौव्यलमेकस्मिन इृस्यंशे 
तस्य दशनात्‌, उपपत्ति मचेतव्‌ विशेषास्तित्वस्यथ सामान्यास्तित्वमन्तरेणानुपपचें! । अयमेव च 
समयपदायथंस्य सिद्धयति सद्भावः | यदि विशेषसामान्यास्तित्वे सिद्धयतस्तदा त अस्तित्वभन्त- 
रेण न सिद्धयतः कथंचिदपि || १४३ ॥ 
अथ कालपदाथ स्पास्तित्वान्यथानुपपत्त्या प्रदेशमात्रत्व॑ साधयति--- 








अग्रब, ( जसे एक व॒त्यंगमें कालपदार्थ उत्पाद व्यय ध्रौव्यवाला सिद्ध किया 
है ( उसीप्रकार ) सर्व वृत्यंशोंमें कालपदार्थ उत्पाद व्यय क्रौव्यवाला है, यह सिद्ध 
करने हैं:-- 


धाधा १४३ 

अन्वपार्थ:--[ एकस्मिन्‌ समये ] एक एक समयमें [ संमवस्थितिनाश्ंज्विताः 
अर्था: ] उत्पाद, प्रौव्य और व्यय नामक अर्थ [ समयस्य ] कालके [ सर्बकार् ] सदा 
[ संति ] होते है । [ एपः हि ] यही [ कछालाशुस द्वावः |] कालाणुका सद्भाव है; ( यही 
कालाणुके अ्रस्तित्वकी सिद्धि है । ) 

टीकाः--काल पदार्थके सभी वृत्यंशोंमें उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य होते हैं, 
क्योंकि ( १४२ वीं गाथामें जंसा सिद्ध हुआ है तदनुसार ) एक बृत्यंशमें वे ( उत्पाद- 
व्ययभध्रौव्य ) देखे जाते हैं। और यह योग्य ही है, क्योंकि विशेष अ्रस्तित्व सामान्य 
अस्तित्वके बिना नहीं हो सकता। यही कालपदार्थंके सज्भावकी ( अस्तित्वकी ) 
सिद्धि है।( क्‍योंकि ) यदि विशेष अस्तित्व और सामान्य अस्तित्व सिद्ध होते हैं 
तो वे अस्तित्वके बिना किसी भी प्रकारसे सिद्ध नहीं होते ॥ १४३ ॥ 


झग्रब, कालपदार्थका अस्तित्व भ्रन्यथा ( अन्यप्रकारसे ) नहीं बन सकता; 
इसलिये उसका प्रदेशमात्रत्व सिद्ध करते हैं:-- 


१३६ ' *“ प्रवधनसाद «« [ भगवान भीकुन्दकुम्द-कहान 


जस्स ण संति पदेसा परदेसमेत्त व तचदों णादु । 
सुणणं जाण तमत्थं अत्यंतरभूदमत्थीदों ॥ १४४ ॥ 
यस्य न सन्ति प्रदेशाः प्रदेशमात्रं वा तस्‍्वतों जातुम्‌ । 
शूत्यं जानीहि तमर्थमर्थान्तरभूतमस्तित्वात्‌ ॥१४४॥। 


अस्तित्व॑ हि ताबदुत्पादव्ययधौव्येक्यात्मिका पृत्ति!। न खलु सा प्रदेशमन्तरेण 
घत्यमाणा कालस्य संभवति, यतः प्रदेशामावे वृत्ति मदभाव! | स तु शूत्य एवं, अस्तित्वसंज्ञाया 
शत्तेर्थान्तरभूतत्वात्‌ । न च बृत्तिरेव केवला कालो भवितुमहति, उृत्तेहिं वृत्तिमन्तमन्तरेणालुप- 
पत्ते: | उपपत्ती वा कथमुत्पादव्ययभौन्‍्यैक्यात्मकत्वम्‌ । अनाबन्तनिरन्तरानेकांशवशीकृतैकात्म- . 
कत्वेन पूर्व पूर्वाशप्रध्वंसादु्रोच्तरांशोत्पादादे कात्मधौव्यादिति चेव्‌ । नैवम्‌ । यस्मिन्‍्नंशे प्रध्वंसो 
यस्मिश्रोत्पादस्तयो!ः सहमप्रवृत््यमावात्‌ कुतस्त्यमेक्यम्‌ । तथा प्रध्वस्तांशस्य स्वेधास्तमितत्वा- 





गाथा १४४ 


अन्वयार्थ:---[ यस्य ] जिस पदार्थके [ प्रदेशाः ] प्रदेश [ प्रदेशमात्रं वा ] 
अथवा एकप्रदेश भी [ तत्त्वतः ] परमार्थतः [ ज्ञातुम्‌ न संति ] ज्ञात नहीं होते, [ त॑ अर्थ] 
उस पदार्थको [ शूत्यं जानीहि ] शून्य जानो- [ अस्तिलात्‌ अर्थान्तरभूतम्‌ ] क्योंकि वह 
ग्रस्तित्वसे श्रर्थान्तरभूत ( श्रन्य ) है । 


टीकाः--प्रथम तो, अस्तित्व उत्पाद, व्यय, श्रौर भ्रौव्यकी ऐक्यरूपवृत्ति है। 
वह प्रदेशके बिना ही कालके होती है यह कथन संभवित नहीं है, क्योंकि प्रदेशके 
अभावमें वृत्तिमान्‌का भ्रभाव होता है। (और ) वह तो शुन्य ही है, क्योंकि अ्रस्तित्व 
नामक वृत्तिसे भ्रर्थान्तरभूत ( अन्य ) है । 


और ( यदि यहाँ यह तक किया जाय कि "मात्र समय पर्यायरूपवृत्ति ही 
माननी चाहिये, वृत्तिमान्‌ कालाणु पदार्थकी क्‍या झ्रावश्यकता है ?' तो उसका 
समाधान इसप्रकार है:-) मात्र वृत्ति ( समयरूप प्ररिणति ) ही काल नहीं हो सकती, 
क्योंकि वृत्तिमानके विना वृत्ति नहीं हो सकती | यदि ( यह कहा जाय कि वृत्तिमान्‌ 
के बिना भी ) वृत्ति हो सकती है तो, ( प्रन्‍न होता है कि-वृत्ति तो उत्पादव्यय- 
घ्रौव्यकी एकतास्वरूप होनी चाहिये; ) अ्रकेली वृत्ति उत्पाद व्यय ध्रौव्यकी एकतारूप 
कंसे हो सकती है ? यदि यह कहा जाय कि--'्रनादि-प्रनन्त, श्रनन्तर (-परस्पर 


जेनशास्त्रम्ात्षा ] -- छल्ेयतक्-भ्रक्नापत -- २१७ 


दुत्यधमानांक्रस्य वासंभवितात्मलाभत्वात्मध्वंसोत्पादेक्यवर्तिभौच्यमेव हुतस्त्यम । एवं सति 
नश्यति त्रैलक्षण्यं, उल्लसति क्षणभड़!, अस्तप्रुपैति नित्य॑ द्रव्यं, उदीयन्ते क्षणक्षयिणों भावाः । 
ततस्तस्वविज्ञवभयात्कश्रिदवश्यमाश्रयभूतो इत्तेद॑ त्तिमानलुसतंव्यः । स तु प्रदेश एबाप्रद अस्यान्व- 
यव्यतिरेकानुविधायित्वासिद्धें! । एवं सप्रदेशत्वे दि कालस्य कुत एकद्रव्यनिबन्धन॑ लोकाकाश- 
तुन्यासंख्येयप्रदेशत्व॑ नाभ्युपगम्येत | पर्यायसमयात्रसिद्धे! । प्रदेशमात्र॑ हि द्रव्यतमयमति 
क्रामतः परमाणोः पर्यायसमयः प्रसिद्धथति | लोकाकाशतुल्यासंख्येयग्र देशत्वे तु द्रव्यसमयस्य 
कुतस्त्या तत्सिद्वि! | लोकाकाशतुन्यासंख्येयप्रदेशे कद्रव्यत्वे 5पि तस्येक॑ प्रदेशमतिक्रामतः परमा- 








अन्तर हुये बिना एकके बाद एक प्रवतंमान ) अनेक अंशोंके कारण "एकात्मकता 
होती है इसलिये, पूर्व पूर्व अंशोंका नाश होता है, और उत्तर उत्तर अंशोंका उत्पाद 
होता है तथा एकात्मकतारूप श्रौव्य रहता है,--इसप्रकार मात्र ( भ्रकेली ) वृत्ति भी 
उत्पाद-व्यय-प्रौव्यकी एकतास्वरूप हो सकती है' तो ऐसा नहीं है। ( क्योंकि उस 
अकेली वृत्तिमें तो ) जिस ग्रशमें नाश है और जिस अ शरमें उत्पाद है वे दो अश 
एक साथ प्रवृत्त नहीं होते, इसलिये ( उत्पाद और व्ययका ) ऐक्य कहाँसे हो सकता 
है? तथा नष्ट श्र शके सर्वथा अस्त होनेसे और उत्पन्न होनेवाला अ्र श॒ अपने 
स्वरूपको प्राप्त न होनेसे ( ग्रर्थातू उत्पन्न नहीं हुआ है इसलिये ) नाश और 
उत्पादकी एकतामें प्रवतमान ध्रौव्य कहाँसे हो सकता है ? ऐसा होनेपर त्रिलक्षणता 
( उत्पादव्ययध्रौव्यता ) नष्ट हो जाती है, क्षणभंग ( बौद्धसम्मत क्षणविनाश ) 
उललसित हो उठता है, नित्य द्रव्य श्रस्त होजाता है, और क्षणविध्वंसी भाव उत्पन्न 
होते हैं । इसलिये तत्वविप्लवके भयसे अवश्य ही वृत्तिका आश्रयभूत कोई वृत्तिमान्‌ 
ढूँढ़ना-स्वीकार करना योग्य है | वह तो प्रदेश ही है ( ग्रर्थात्‌ वह वृत्तिमान्‌ सप्रदेश 
ही होता है ), क्‍योंकि अ्रप्रदेशके अन्वय तथा व्यतिरेकका अनुविधायित्व असिद्ध है । 
( जो अ्प्रदेश होता है वह अन्वय तथा व्यतिरेकोंका अनुसरण नहीं कर सकता, 
श्र्थात्‌ उसमें ध्रौव्य तथा उत्पाद-व्यय नहीं हो सकते । ) 


१. एकात्मकता - एकस्वरूपता ( काल द्रव्यके बिना भी अनादि कालसे अनन्त काल तक समय 
एकके बाद एक परस्पर अन्तरके बिना ही प्रवर्तित दोते हैं, इसलिये एक प्रवाहरूप बन 
जानेसे उसमें एकरूपत्व आता है--इसप्रकार शंकाकारका तक है। ) 


२. तत्वविप्लव - वस्तुस्वरूपमें अंधाघुन्धी । 


श्श्८ -- भ्रवचनसार -- [_ भगवान भीकुन्दकुन्द -कद्ठान 


णोस्तत्सिद्विरिति चेन्नेवं । एकदेशबृत्तेः सवंवृत्तित्वविरोधात्‌ । सवस्थापि दि कालपदाथस्थ यः 
घक्ष्मो पृस्यंशः स समयो न तु तदेकदेशस्य । तियकृप्रचयस्योध्वप्र चयत्वप्रसंगाध । तथादि--- 
प्रथममेकेन प्रदेशेन बर्तते ततो न्येन ततोप्यन्यतरेणेतरि तिय॑कप्रचयो:5प्यूध्वप्रचयीभूय प्रदेशमात्र 
द्रव्यमवस्थापयति । ततस्तिर्यक॒प्न चयस्योध्वप्रचयत्व मनिच्छता प्रथममेव प्रदेशमात्रं कालद्रव्य॑ 
व्यवस्थापयितव्यम्‌ || १४४ ॥। 





( प्रश्न: ) जब कि इसप्रकार काल सप्रदेश है तो उसके एकद्रव्यके कारणभूत 
लोकाकाश तुल्य असंख्यप्रदेश क्यों न मानने चाहिये ? 

( उत्तर: ) ऐसा हो तो पर्यायसमय सिद्ध नहीं होता, इसलिये असंख्य प्रदेश 
मानना योग्य नहीं है। परमाणुके द्वारा प्रदेशमात्र द्रव्य समयका उल्लंघन करने पर 
( अ्र्थात्‌ू-परमाणुके द्वारा एकप्रदेशमात्र कालाणुसे निकटके दूसरे प्रदेशमात्र कालाणु 
तक मंदगतिसे गमन करने पर ) पर्यायसमय प्रसिद्ध होता है। यदि द्रव्यसमय 
लोकाकाशतुल्य असंख्यप्रदेशी हो तो पर्यायसमयकी सिद्धि कहाँसे होगी ? 

थदि द्रव्यसमय अर्थात्‌ कालपदार्थ लोकाकाश जितने असंख्य प्रदेशवाला 
एक द्रव्य हो तो भी परमाणुके द्वारा उसका एकप्रदेश उल्लंधित होनेपर पर्यायसमयकी 
सिद्धि हो जायगी,' ऐसा कहा जाय तो बह ठीक नहीं है; क्योंकि ( उसमें दो 
दोष आते हैं ):-- 

(१) ३ द्रव्यके एकदेशकी परिणतिको सम्पूर्ण द्रव्यकी परिणति माननेका 
प्रसंग गभ्राता है। | एकप्रदेशकी वृत्तिको सम्पूर्ण द्रव्यकी वृत्ति माननेमें विरोध है | 
सम्पूर्ण काल पदार्थका जो सूक्ष्म वृत्यंश है वह समय है, परन्तु उसके एकदेशका 
वृत्यंश वह समय नहीं । 

(२ ) तियंक॒प्रचयको ऊध्वप्रचयत्वका प्रसंग आता है। वह इसप्रकार है 
कि: -प्रथम, कालद्रव्य एकप्रदेशसे वर्ते, फिर दूसरे प्रदेशसे वर्ते और फिर अन्य- 
प्रदेशसे वर्ते ( ऐसा प्रसंग आता है ) इसप्रकार तियंकप्रचय ऊध्वृप्रचय बनकर द्रव्यको 
प्रदेशमात्र स्थापित करता है। ( ग्रर्थात्‌ तिरयक्‌ृप्रचय ही ऊध्वेप्रचय है, ऐसा माननेका 
प्रसंग आता है, इसलिये द्रव्यप्रदेशमात्र ही सिद्ध होता है। ) इसलिये तिर्यक्‌प्रचयको 
ऊध्वेप्रचयत्व न मानने ( चाहने ) वालेकों प्रथम ही कालद्रव्यको प्रदेशमात्र निश्चय 
करना चाहिये ॥| १४४ | 

( इसप्रकार ज्ञेयतत्त्प्रज्ञापनमें द्रव्यविशेषप्रज्ञापन समाप्त हुआ । ) 





जेनशाखमाला ] -- ञेयतक्व-प्रकज्ञापन -- २३६ 


अथेष॑ ज्ञेयतत्वप्ुक्त्वा ब्ानल्लेयविभागेनात्मानं निशिन्वन्नात्मनो5त्यन्तविभक्तत्वाय 
व्यवहारजीवत्वद्देतुमालोचयति-- 
मपदसेहि समग्गो लोगो श्ट्र हि णिट्रिदों णिच्चो । 
जो त॑ जाणदि जीवों पाणचदुकाभिसंबद्धों ॥ १४५ ॥ 
मप्रदेग। समग्रों लोकोज्थनिष्टितो नित्यः | 
यम्ते जानाति जीवः प्राणचतुष्कामिसंबद्ध! ।। १४४ || 
एवमाकाशपदार्थादाकालपदार्थाच् समस्तैरेब संभावितप्रदेशसद्भावे! पदा्थें! समग्र एवं 
यः समाप्ति नीतो लोकस्तं खलु॒_तदन्तःपातित्वे5प्यचिन्त्यस्वरपरपरिच्छेदशक्तिसंपदा जीव एव 
जानीते नत्वितरः । एवं शेषद्रव्याणि ज्ञेयमेव, जीवद्रव्यं तु ज्षेयं ज्ञानं चेति ज्ञाननेयविभागः 
अथास्य जीवस्य सहजविजुस्भितानन्तज्ञानश्क्तिहेतुके त्रिसमयावस्थायित्व॑लक्षणे वस्तुस्वरूपभूततयां 








अब, इसप्रकार ज्ञयतत्वको कहकर, ज्ञान और ज्ञेयके विभाग द्वारा आत्माको 
निश्चित करते हुये, झ्रात्माको अत्यन्त विभक्त ( भिन्न ) करनेके लिये व्यवहारजीव- 
त्वके हेतुका विचार करते हैं:-- 


गाया ४४ 

अन्वयार्थ:---[ मप्रदेश्ैः अर्थ: ] सप्रदेश पदार्थोके द्वारा [ निष्ठितः ] समाप्तिको 
“प्राप्त [ समग्र! लोक: ] सम्पूर्ण लोक [ नित्यः ] नित्य है, [ त॑ ] उसे [ यः जानाति ] 
जो जानता है [ जीवः ] वह जीव है,-[ प्राणचतुष्काभिपंबद्धः ] जो कि ( संसार 
दशामें ) चार प्राणोंसे संयुक्त है | 

टीकाः--इसप्रकार जिन्हें प्रदेशका सज्भाव फलित हुआ है ऐसे भ्राकाश- 
पदार्थसे लेकर काल पदार्थ तकके सभी पदार्थोसे समाप्तिको प्राप्त जो समस्त लोक 
है उसे वास्तवमें, उसमें अतःपाती होनेपर भी, स्वपरको जाननेकी अचिन्त्य 
शक्तिरूप सम्पत्तिके द्वारा जीव ही जानता है, दूसरा कोई नहीं । इसप्रकार शेष 
द्रव्य ज्ञेंग ही हैं और जीवद्रव्य तो ज्ञेय तथा ज्ञान है;-इसप्रकार ज्ञान और 
ज्ेयका विभाग है । ह 


१. छह्द द्रव्योंसे ही सम्पूर्ण लोक समाप्त हो जाता है, अथोत्‌ उनके अतिरिक्त लोकमें दूसरा कुछ 
नहीं है । 
२. अंतःपाती + अन्दर आ जानेवाला; अन्दर समाजानेवाला (-जीव लोकके भीतर आ जाता है ) 


२8० «- प्रवयचनसार -- [ भगवान भौकुन्दकुन्द-कट्दान 


सर्वदानपायिनि निश्चयजीवत्वे सत्यपि संसाराबस्थायामनादि्रवाहप्रबृत्तपुद्ठलसंश्लेषदूषितात्मतया 
प्राणचतुष्काभिसंवद्धत्व॑ व्यवद्ारजीवलवहेतुर्विभिक्तव्यो5स्ति ॥ १४४ ॥ 
अथ के प्राणा इत्यावेदयति-- 
इ दियपाणों यू तथा बलपाणों तह य आउपाणों य । 
आणप्पाणप्पाणो जीवाणं होंति पाणा ते ॥ १४६ ॥ 


इन्द्रियप्राणश्व तथा बलप्राणस्तथा चायूशप्राणश्र । 
आनपानप्राणो जीवानां मबन्ति प्राणास्‍्ते || १४६ | 





अरब, इस जीवको, सहजरूपसे (स्वभावसे ही ) प्रगट अनन्तज्ञानशक्ति 
जिसका हेतु है और तीनों कालमें भ्रवस्थायित्व ( टिकना ) जिसका लक्षण है ऐसा, 
वस्तुकास्वरूपभूत होनेसे सर्वदा श्रविनाशी निशचयजीवत्व होनेपर भी, संसारावस्थामें 
ग्रनादिप्रवाहरूपसे प्रवर्तमान पुदूगल संश्लेपके द्वारा स्वयं दूषित होसेसे उसके चार 
प्राणोंसे संयुक्तता है, जो कि व्यवह्ारजीवत्वका हेतु है, और विभक्त फरने योग्य है । 





भावार्थ घट द्रव्योंका समुदाय लोक है। जीव उसे ( भ्रपनी ) अ्रचिन्त्य 
ज्ञानशक्तिसे जानता है; इसलिये जीवके अतिरिक्त शेष द्रव्य ज्ञेय हैं, और जीव ज्ञान 
तथा ज्ञेय है । वस्तुका स्वरूपभूत होनेसे जो कभी नष्ट नहीं होता, ऐसा निशचयजीवत्व 
जीवके सदा ही है। उस ( निश्चय जीवत्व ) का कारण स्वाभाविक ग्नन्तन्नानर्थक्ति 
है । ऐसा निश्चयजीवत्व जीवके सदा होने पर भी वहू, संसार दशामें स्वयं पुद्गलके 
संबंधसे दूषित होनेसे चार प्राणोंसे संयुक्त है, और इसलिये उसके व्यवहारजीवत्व 
भी है। उस व्यवहार जीवत्वकी कारणरूप जो चार प्राणोंसे संयुक्तता है । उससे 
जीवको भिन्न करना चाहिये।। १४५ | 


अब, प्राण कौनसे हैं, सो बतलाते हैं:-- 


गाभा ? ४4 


अन्वयार्थः--[ इन्द्रिय प्राण: च ] इन्द्रिय प्राण [ तथा बलप्राणः ] बलप्राण, 
[ तथा च आयुशप्राणः ] प्रायुप्राण [ च ] और [ आनपानप्राणः ] श्वासोच्छवास प्राण; 
[ ते ] यह ( चार ) [ जीवानां ] जीवोंके [ प्राणाः ] प्राण [ भवन्ति ] हैं । 


जैन शास्त्रमाला ] -- शेयतक्व-प्रज्ञापन -- २४१ 


स्पर्शनरसनप्राणचत्तुः श्रोत्रपश्चकमिन्द्रि यप्राणाः, कायुवाडमनस्तरयं बलप्रणणाः, मवधारण- 
निमित्तमायु:प्राणः । उदअनन्यअनात्मको मरुदानपानप्राणगः | १४६ ॥ 


अथ प्राणानां निरुक्‍त्या जीवलवहेतुत्व॑ं पौद्नलिकत्व॑ं च सत्रपति-- 


पाणेहिं चद॒हि जीवदि जीविस्मदि जो हि जीविदो पुच्वं । 
मो जीवों पाणा पुण पोग्गलदत्वेहिं णिव्वत्ता ॥ १४७ ॥ 
प्राणश्रतुभिजजीबति जीविष्यति यो हि जीवितः पू्वेम्‌ । 
से जीवः प्राणाः पुनः पुद्दलद्रव्ये निबंता! | १४७ ॥ 
प्राणसामान्येन जीवति जीविष्यति जीवितवांश पूवेमिति जीबः | एवमनादिसंतानप्रवर्ते- 
टीकाः--स्पर्शन, रसना, प्राण, चक्षु और श्रोत्र,--यह पाँच इन्द्रियप्राण 
हैं; काय, वचन, और मन,--यह तीन बलप्राण हैं, भव धारणका निमित्त [ भ्रर्थात्‌ 
मनुष्यादि पर्यायकी स्थितिका निमित्त ) आ्रायुप्राण है; नीचे और ऊपर जाना जिसका 
स्वरूप है ऐसी वायु ( इवास ) श्वासोच्छवास प्राण है ॥ १४६ ॥ 














अ्रब, व्युत्पत्ति द्वारा प्राणोंकों जीवत्वका हेतुत्व और उनका पौद्गलिकत्व 
सूत्र द्वारा कहते हैं:-- 


गाथा १४७ 


अन्वयार्थ:-- [ यः हि ] जो [ चतुर्मिः प्राणैः ] चार प्राणोंसे [ बीबति ] जीता 
है, [ जीविष्यति ] जियेगा, [ ज्ञीवितः पूष ] और पहले जीता था, [ स+ जीव ] वह 
जीव है। [ पुनः ] फिर भी [ श्राणाः ] प्राण तो [ पुद्लद्रव्येंः नि: ] पुद्रंगल दरव्योंसे 
निष्पन्न ( रचित ) हैं । 


टीकाः--( व्युत्पत्तिके अनुसार ) जो प्राणसामान्यसे जीता है, जियेगा, और 
पहले जीता था वह जीव है। इसप्रकार ( प्राणसामान्य ) गअझनादि संतानरूप 
( प्रवाहरूप ) से प्रवतेमान होनेसे ( संसार दशामें ) त्रिकाल स्थायी होनेसे प्राण- 
सामान्य जीवके जीवत्वका हेतु है ही, तथापि वह उसका स्वभाव नहीं है, क्योंकि 
वह पुद्रगलद्रव्पसे रचित है । 
३१ 


श्छ२ “- प्रवचनसार -- [ भगवान श्रीकुन्दकुन्द-कहान 


मानतया त्रिसमयावस्थल्वात्पाणसामन्य जीवस्य जीवल्वहेतुरस्त्येव तथापि तन्न जोवस्प स्वभाव- 
त्वमवाप्नोति पुद्ठलद्रव्यनिववंचत्वात्‌ ॥ १४७ ॥ 


अथ प्राणानां पौहलिकत्वं साधयति-- 
जीवों पाणणिबद्धों बद्ों मोहादिएहिं कम्मेहिं। 
उवभु ज॑ कम्मफलं बज्कदि अणणहिं कम्मेहिं ॥ १४८ ॥ 
जीवः प्राणनिबद्धों बद्धों मोहादिके! कममिः। 
उपभुंजानः कर्मफल बवध्यतेउन्यें! कर्ममिः || १४८ ॥ 
यतो मोहादिभिः पौद्गलिककर्म मिपद्धााजीव! प्राणनिबद्धों भवति। यतश्र प्राण- 
निबद्धलवात्पौद्लिककर्म फलमुपभ्ुज्जानः पुनरप्यन्ये! पौद्नलिककर्ममिबंध्यते । ततः पौद्वलिककर्म- 
कार्यत्वात्यौद़्लिककमकारणत्वाश् पौह्नलिका एवं प्राणा निश्रीयन्ते ॥ १४८ ॥ 
. अथ प्राणानां पौह्ृलिककर्मकारणत्वप्ुस्मीलय ति--- 


फेल अभी नी न न्‍नननी न “पास तल **+-+ +“-+क तन लत नल जल न पा मण 3 + ०5 


मावार्थ/--यद्यपि निशचयसे जीव सदा ही भावप्राणसे जीता है, तथापि 
संसारदशामें व्यवहारसे उसे व्यवहारजीवत्वके कारणभूत इन्द्रियादि द्रव्यप्राणोंसे 
जीवित कहा जाता है। ऐसा होनेपर भी वे द्रव्यप्राण ग्रात्माका स्वरूप किचित्‌ मात्र 
नहीं हैं, क्योंकि वे पुद्गल द्रव्यसे निर्मित हैं ।। १४७ ॥। 
अब, प्राणोंकी पौदूग लिकता सिद्ध करते हैं:--- 
पाया १४८ 


अन्वयाथः-- [ मोहादिके: कर्ममिः ] मोहादिक कमरे [ बद्ध! ] बँधा हा 
होनेसे [ जीवः ] जीव [ ग्राणनिबद्धः ] प्राणोंसे संयुक्त होता हुआ [ कमेफल उपभुंजानः ] 
कर्मफलको भोगता हुमा [ अन्य कममि! ] अन्य कममोसे [ बध्यने ] वन्धता है । 


टीकाः--( १ ) मोहादिक पौद्गलिक कर्मोसे बँधा हुआ होनेसे जीव प्राणोंसे 
संयुक्त होता है, श्नौर (२) प्राणोंसे संयुक्त होनेके कारण पौदूगलिक कर्मफलको (मोही 
रागी देपी जीव मोह रागद्वेषपूवक ) भोगता हुआ पुनः भी अन्य पौदूगलिक कर्मोसे 
बंधता है, इसलिये ( १ ) पौदूगलिक कमंके कार्य होनेसे, और (२) पौदगलिक 
कर्मके कारण होनेसे प्राण पौदूगलिक ही निश्चित होते हैं ॥१४८॥। 

ग्रब, प्राणोंके पौदयलिक कर्मका कारणत्व प्रगट करते हैं:--- 


लैम शाखमाला ] -- शेयतस्व-प्रश्ञापन -« २४३ 


पाणावाधं जीवो मोहपदेसेहिं कुणदि जीवाएं । 

जदि सो हवदि हि बंधों णाणावरणादिकम्मेहिं ॥ १४६ ॥ 
प्राणाबाध॑ जीवो मोहप्रदपाभ्यां करोति जीवयोः । 
यदि स भत्रति हि बन्धों ज्ञानावरणादिकर्ममिः || १४९॥ 


प्राणै्दिं ताबजीवः कर्मफलसुपरुं क्ते, तदुपभुञ्जानो मोहप्रहेषावाप्नोति ताम्याँ स्वजीवपर- 

जीवयोः प्राणाबाध॑ विदधाति । तदा कदाचित्परस्थ द्वव्यप्राणानाबाष्य कदाचिदनावाध्य स्वस्थ 

भावप्राणानुपरक्तत्वेन बाघमानो ब्ञानावरणादीनि कर्माणि बध्नाति | एवं श्राणाः पौद्शलिककर्म- 
कारणतामुपयान्ति ॥| १४९ || 


गाथा १४९ ह 
अन्वयाथः--[ यदि ] यदि [ जीवः ) जीव [ मोहमप्रद्देपाभ्यां | मोह और 
द्वेपषके द्वारा [ जीवयोः ] ( स्व तथा पर ) जीवोंके [ प्राणाबाधं॑ करोति ] प्राणोंको बाधा 
पहुँचाते हैं, [ मः द्वि ]तो पूर्वकथित [ ज्ञानावरणादिकर्ममिः बंधः ] ज्ञानावरणादिक 
कर्मकि द्वारा बंध [ भव॒ति ] होता है । 


टीकाः--पहले तो प्राणोंसे जीव कर्मफलको भोगता है; उसे भोगता हुग्ना 
मोह तथा द्वेषको प्राप्त होता है; और उनसे स्वजीव तथा परजीवके प्राणोंको 'बाधा 
पहुँचाता है। वहाँ कदाचित्‌ दूसरेके द्रव्य प्राणोंको बाधा पहुँचाकर और कदाचित्‌ 
बाधा न पहुँचाकर, श्रपने भाव प्राणोंकों तो उपरक्ततासे ( अवश्य ही ) बाधा 
पहुँचाता हुआ जीव ज्ञानावरणादि कर्मोको बाँधता है। इसप्रकार प्राण पौदूगलिक 
कर्मोके कारणत्वको प्राप्त होते हैं ॥ १४६ ॥ 


१, बाधा -5 पीड़ा) उपद्रव, विध्न । 

२. उपरक्तता - मलिनता, विकारिता; मोद्दादिपरिणामरूप परिणमित होना। [ जैसे कोई पुरुष 
तप्त लोहेके गोलेसे दूसरेकों जलानेकी इच्छा करता हुआ प्रथम तो स्वयं अपनेको ही जलाता 
है; फिर दूसरा जले या न जले--इसका कोई नियम नहीं है। इसीप्रकार जीव मोहादि- 
परिणामरूप परिणमित द्वोता हुआ प्रथम तो निर्विकार स्वसंवेदनज्ञानस्वरूप निज शुद्ध 
भावप्राणोंको द्वी हानि पहुँचाता है, फिर दूसरेके द्रव्यप्राणोंकी हानि हो या न हो,--इसका 
कोई नियम नहीं है । 


२४४ «- प्रवचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुन्द-कद्दान 
अथ पुद्टलप्रणसन्ततिप्र व चिद्देतुमन्तरड्ञमात्तत्रयति--- 


आदा कम्ममलिमसो धरेदि पाएं पुणो 3280 । 

ण चयदि जाव ममत्तं देहपधाणेसु विसयेस ॥१५०॥ 
आत्मा कममलीमसो घारयति प्राणान्‌ पुनः पुनरन्यान्‌ । 
न त्यजति यावन्ममत्व॑ देहप्रधानेसु विषयेषु ।१५०॥ 


येयमात्मनः पौद्नलिकप्राणानां संतानेन प्रशृत्तिः तस्या अनादिपौद्नलकमम ले, शरीरादि- 
ममत्वरूपमुपरक्तत्वमन्तरड्रो हेतु )। १५० ॥ 


अथ पृद्टलग्राणसंत्तिनिवृत्तिहेतुमन्तरड्ज' ग्राहयति-- 


के नन>>-न-प> कक लक 





भ्रब पौद्गलिक प्राणोंकी संतति ( प्रवाह-परम्परा ) की प्रवृत्तिका अन्तरंगडैतु 
सूत्र द्वारा कहते हैं:-- 


गरथा ४० 


अन्वयार्थ:--[ यावत्‌ ] जब तक [ देहप्रधानेष॒विप्रेष ] देहप्रधान विषयोंमें 
[ ममत्वं ] ममत्वको [ न त्यज्ञति ] नहीं छोडता, [ कर्ममलीमसः आत्मा ] तब तक 
कर्मसे मलिन आत्मा [ पुनः पुनः ] पुनः पुनः [ अन्यान्‌ प्राणान्‌ ] अन्‍्य-अन्य प्राणोंको 
[ धारयति ] धारण करता है। 


टीकाः--जो इस आत्माकी पौद्गलिक प्राणोंकी संतानरूप प्रवृत्ति है, उसका 
अन्तरंगहेतु शरीरादिका ममत्वरूप उपरक्तत्व है, जिसका मूल ( निमित्त ) अनादि 
पौदगलिक कर्म है । 


भावाथः--द्रव्य प्राणोंकी परम्परा चलते रहनेका अन्तरंग कारण अनादि 
पुदूगलकर्मके निम्मित्तसे होनेवाला जीवका विकारी परिणमन है । जबतक जीव देहादि 
विपयोंके ममत्वरूप विकारी परिणमनकों नहीं छोड़ता तब तक उसके निमित्तसे 
पुनः पुनः पुदूगलकम बंधते रहते हैं और उससे पुनः पुनः द्रव्य प्राणोंका सम्बन्ध 
होता रहता है ॥| १५० ॥ 


अब पौद्गलिक प्राणोंकी संततिकी निवृत्तिका अन्तरज्ध हेतु समभाते हैं:--- 


बैन शास्त्रमाला ] «- शेयतस्‍््व-प्रश्ञापन -« २४५ 


जो इ दियादिविजई भवीय उवद्योगमणगं मादि । 
कम्मेहिं सो ण रंजदि किह तं पाणा अणुचरंति ॥१५१॥ 
य इन्द्रियादिविजयी भृत्वोपयोगमात्मक ध्यायति । 
कर्मभिः सन रज्यते कर तें ध्राणा अनुचरन्ति ॥ १५१ ॥ 
पुद्रलप्राणसंततिनिवृ चेरन्तरज्ो हेतुर्हि पौद्ठलिककममूलस्पोपरक्तत्वस्याभावः | स तु 
समस्तेन्द्रियादिपरद्र व्यानुब्व चिविजयिनो भूत्वा समस्तोपाश्रयान॒ब त्िव्यावृ त्तस्यस्फटिकमणेरिवा- 





गाथा १५१ 
अन्वयार्थ:--[ यः ] जो [ इन्द्रियादिविजयीभूत्वा ] इन्द्रियादिका विजयी होकर 
[ उपयोग आत्मक ] उपयोगमात्र झ्रात्माका [ ध्यायति ] ध्यान करता है, [ सः ] वह 
[ कमभिः ] कर्मोके द्वारा [ न रज्यते ] रंजित नहीं होता; [ त॑ ] उसे [ प्राणाः ] प्राण 
[ कथ ] कंसे [ अनुचरंति ] अनुसरण कर सकते हैं ? ( अर्थात्‌ उसके प्राणोंका सम्बन्ध 
नहीं होता । ) 


टीका;--वास्तवमें पौदगलिक प्राणोंके संततिकी निवृत्तिका अन्तरज् हेतु 
पौदगलिक कर्म जिसका कारण (-निमित्त ) है ऐसी 'उपरक्तताका अभाव है। और 
वह अभाव, जो जीव समस्त इन्द्रियादिक परद्रव्योंके अ्रनुसार परिणतिका विजयी 
होकर, ( अनेक वर्णोवाले ) ग्राश्नयानुसार सारी परिणतिसे व्यावृत्त ( भिन्न २ जुदा ) 
( पृथक्‌ अलग ) हुये स्फटिक मणिकी भाँति, अत्यन्त विशुद्ध उपयोगमात्र ग्रकेले 
आ्रात्मामें सुनिश्चलतया वसता है, उस ( जीव ) के होता है । 


यहाँ यह तात्पर्य है कि--आत्माकी अत्यन्त विभक्तता सिद्ध करनेके लिये 
व्यवहा रजीवत्वके हेतुभूत पौद्गलिक प्राण इसप्रकार उच्छेद करने योग्य हैं | 

भावार्थ:--जेसे अनेक रंगयुक्त श्राथयभूत वस्तुके अनुसार जो ( स्फटिक 
मणिका ) अनेकरंगी परिणमन है, उससे सर्वेथा व्यावृत्त हुये स्फटिकमणिके उप- 


१. उपरक्तता > विकृतपना; मलिनपना; रंजितपना; उपराययुक्तपना, [ उपरागके अथंके लिये 
गाथा १२६ की फुटनोट देखो ] 
२, आश्रय - जिसमें स्फटिकमणि रखा हो वह वस्तु । 


२४६ «« प्रवचनसार ««» [ भगवान श्रीकुस्दकुन्द-कद्दान 


त्यन्तविशुद्धम्रपयोगमात्रमात्मानं सुनिश्वल केवलमधिवसतः स्थात्‌ । हृदमत्र तात्पर्य आत्मनो- 
5त्यन्तविभक्तसिद्धये व्यवहारजीवत्वहेतवः पुट्टलप्राणा एवच्ुच्छेचज्याः || १११।॥ .“# 

अथ पुनरप्यात्मनो 5त्यन्तविमक्ततनसिद्धये गतिविशिष्टव्यवहारजीवल्वह्ेतुपर्यायस्वरूप- 
पुपवर्णयति--- 


अत्पित्तणिच्लिदस्स हि अत्थस्मत्थंतरम्मि संभूदों । 
अत्यों पज्जाओं सो संठाणादिप्प भेदेहिं ॥१५२॥ 
अस्तित्वनिशितस्य द्यथस्पार्थान्तरे संभूतः । 
अर्थ! पर्यायः स संम्थानादिप्रमेदें! | १४२ ॥ 
स्व॒लक्षणभूतस्वरूपास्तित्वनिश्चितस्यैकस्यार्थस्य स्व॒लक्षणभूतस्वरूपास्तित्वनिश्रित एवा- 
न्यस्मिन्नर्थ विश्विष्टरूपतया संभावितात्मलाभो5थों 5नेकद्गरव्यात्मक! पर्यायः | स खलु पृद्ठलस्य 


रक्तताका श्रभाव है, उसीप्रकार शअ्रनेकप्रकारके कर्म व इन्द्रियादिकि अनुसार जो 
( आत्माका ) अनेक प्रकारका विकारी परिणमन है, उससे सर्वथा व्यावृत्त हुये 
आत्माके ( जो एक उपयोगमात्र आत्मामें सुनिश्वलतया वसता है, उसके ) उपरक्त- 
ताका अ्रभाव होता है। उस अ्भावसे पौद्गलिक प्राणोंकी परम्परा श्रटक जाती है । 


इसप्रकार पौद्गलिक प्राणोंका उच्छेद करने योग्य है ॥॥ १५१ ॥ 





ग्रब॒ फिर भी, शात्माकी अत्यन्त विभक्तता सिद्ध करनेके लिये, व्यवहार 
जीवत्वकी हेतुभूत गतिविशिष्ट ( देव-मनुष्यादि ) पर्यायोंका स्वरूप कहते हैं:--- 


गाथा १५१ 

अन्वयार्थ:--][ अस्तित्वनिश्चितस्थ अर्थस्थ हि ] अस्तित्वसे निश्चित श्र्थ 
( द्रव्य )का [ अर्थान्तरे संभूतः ] अन्य अथ्थमें उत्पन्न [ अर्थ: ] अर्थ ( भाव ) [स 
पर्यायः ] वह पर्याय है [ संस्थानादिप्र भेद! ] कि जो संस्थानादि भेदों सहित 
होती है । 

टीकाः--स्वलक्षणभूत स्वरूप-अ्रस्तित्वलसे निश्चित एक अश्रथ ( द्रव्य )का, 
स्वलक्षणभूत स्वरूपअस्तित्वसे ही निश्चित अन्य ग्र्थमें विशिष्ट ( भिन्न-भिन्न ) रूपसे 
उत्पन्न होता हुआ श्रर्थ ( भाव ) भ्नेक द्रव्यात्मक पर्याय है; जो कि वास्तवमें, 
जंसे पुदुगलकी भन्य पुदुगलमें अन्य पुद्गलात्मकपर्याय उत्पन्न होती हुई देखी जाती 


जैन शासत्रमाला ] “- शेयतर्व-प्रज्ञापत -- २४७ 


पुद्वलास्तर इव ओवस्य पुद्ले संस्थानादिविशिष्टतया सम्ुपजायमानः संभाव्यत एवं । उपपन्नश्चे- 
बंदिधः पर्यायः। अनेकद्रव्यसंयोगात्मत्वेन केबलजीवव्यतिरेकमात्रस्थेकद्रव्यपर्यायस्यास्खलि- 
तस्पान्तरवभासनात्‌ ॥। १५४२ ॥ 


अथ पर्यायव्यक्तीद शेयति-- 


णरणारयतिरियसुरा मंठाणादीहिं अणणहा जादा। 
पज्जाया जीवाणं उदयादिहिं णामकम्मस्स ॥ १५३ ॥ 


नरनारकतियेक॒सुराः संस्थानादिमिरन्यथा जाताः । 
पर्याया जीवानाप्रदयादिभिनामकर्मण? | १५३ ।॥ 


मिल जे कब डक 3.20 का की 20० » व) पक दल हर ल> ० स 42२०० स्पेन सुर की की नज+ -+++ब्ज>व5 


है उसीप्रकार जीवकी, पुद्गलमें संस्थानादिसे विशिष्टतया ( संस्थान इत्यादिके भेद 
सहित ) उत्पन्न होती हुई अनुभवमें अवश्य आती है। और ऐसी पर्याय योग्य घटित 
है; क्योंकि जो केवल जीवकी व्यतिरेकमात्र है ऐसी अस्खलित एक द्रव्य पर्याय ही 
अनेक द्र॒व्योंकी संयोगात्मकतया भीतर ज्ञात होती है | 





भावारथे:--यद्य पि प्रत्येक द्रव्यका स्वरूप-प्रस्तित्व सदा ही भिन्न-भिन्न रहता 
है तथापि, जसे पुद्गलकी अन्य पुद्गलके संबंधसे स्कंधरूप पर्याय होती है उसीप्रकार 
जीवकी पुदुगलोंके संबंधसे देवादिक पर्याय होती है। जीवकी ऐसी अनेक द्रव्यात्मक 
देवादिपर्याय अयुक्त नहीं है; क्‍योंकि भीतर देखने पर, श्रनेक द्वव्योंका संयोग होने 
पर भी, जीव कहीं पुद्गलोंके साथ एकरूप पर्याय नहीं करता, परन्तु वहाँ भी मात्र 
जीवकी ( पुदगलपर्यायसे भिन्न ) अस्खलित (अपनेसे च्युत न होनेवाली ) एक 
द्रव्यपर्याय ही सदा प्रवर्तमान रहती है ॥ १५२ ॥ 


ग्रव पर्यायके भेद बतलाते हैं:--- 


गाथा १४३ 


अन्याथेः--[ नरनारकतियंकसुरा: ] मनुष्य, नारक, तिर्येंच और देव, [ नाम- 
कमेणः उदयादिमिः ] नामकमंके उदयादिकके कारण [ जीवानां पर्यायाः ] जीवोंकी 


पर्यायें हैं,--][ संस्थानादिभिः] जो कि संस्थानाविके द्वारा [ अन्यथा जाता? | भ्रन्य- 
अ्रन्य प्रकारकी होती हैं । 


श्ष्८ - प्रवचनसार -- [ भगवान श्रीकुर्दकुस्द-कहान 


नारकस्तियंड मनुष्यों देव हति किल पर्याया जीवानाम्‌ | ते खलु नामकर्मपुद्लविपाक- 
कारणत्वेनानेकद्र वयसं योगात्मकत्वात्‌ कुकूलाज्ारादिपयाया जातवेदसः क्षोदखिल्वसंस्थानादिमि- 

रिव संस्थानादि भिरन्यथेव भरता भवन्ति || १४३ ।। 
अथात्मनो >न्‍्यद्रव्यसंकीणण त्वे उप्यर्थ निधाय कम स्तित्व॑ स्वपर विभावहेतुत्वेनोद्योत यति--- 


त॑ सब्मावणिवद्ध' दव्वसहावं तिहां समक्खादं । 
जाणदि जो मसवियप्पं ण मुहदि सो अरणणदवियम्दि ॥ १५०॥ 
तें सड़ावनिवद्ध द्रव्यस्यभाव॑ ब्रिधा समास्पातम । 
ज्ञानाति य! सविकल्प न प्रुद्यति सो ऊन्‍्यद्रब्ये | १४४ ।। 
यत्खलु स्वलक्षणभूतं स्वरूपास्तित्ममर्थ निश्वायकमाख्यातं स खलु द्रव्यस्य स्वभाव एव, 
सद्भावनिबद्धत्वादव्यस्वभावस्प । यथासों द्रव्यस्वमावों द्रव्यगुणपर्यायत्वेन स्थित्युत्पादव्ययत्वेन 


टीकाः--ना रक, तियंच, मनुष्य और देव,--जीवोंकी पर्यायें हैं। वे नाम- 
कर्मरूप पुदगलके विपाकके कारण अनेक द्र॒व्योंकी संयोगात्मक हैं; इसलिये जसे 
त॒पकी अग्नि और अंगार इत्यादि अग्निकी पर्याय चुरा और डली इत्यादि आकारोंसे 
ग्रन्य-ग्रन्य प्रकारकी होती हैं, उसीप्रकार जीवकी, नारकादि पर्याय संस्थानादिके 
द्वारा अन्यान्य प्रकारकी ही होती हैं ॥ १५३ ॥ 

अब, आत्माकी अन्य द्रव्यके साथ संयुक्तता होने पर भी अर्थ निश्वायक 
ग्रस्तित्वको स्व-पर विभागके हत॒के रूपमें सम भाते 


गाथा १४५ 
6 ४. ” 

अन्वयाथ:-- [ यः ] जो जीव [ते ] उस ( पूर्वोक्त ) [ सदभावनिबद्धं 
अस्तित्व निष्पन्न, [ त्रिधा मम्राख्यातं ] तीन प्रकारसे कथित, [ सबिकल्पं ] भेदोंवाले 
[ द्रव्यस्वभावं ] द्रव्यस्वभावकों [ जानाति ] जानता है, [ सः ] वह [ अन्य द्वब्ये ] 
ग्रन्य द्रव्यमें [ न म्ृददथति ] मोहको प्राप्त नहीं होता । 

टीकाः--जो, द्रतव्यको निश्चित करनेवाला, स्वलक्षणभूत स्वरूपग्रस्तित्व कहा 
गया है वह वास्तवमें द्रव्यका स्वभाव ही है; क्‍योंकि द्रव्यका स्वभाव भ्रस्तित्व 





१. अथ निश्चायक 5 द्रव्यका निश्चय करनेवाला; ( द्रव्यका निर्णय करनेका साधन जो स्वरूपा 
स्तित्व है वह स्वपरका भेद करने में साधनभूत है, इसप्रकार इस गाया सममाते हैं | ) 


जेनशाखमाला ] -- बेयतक्व-प्रशापन -- २४६ 


च बत्रितयीं विकल्पभूमिकामघिरूढ़ः परिज्ञायमानः परद्रव्ये मोहमपोह्य स्वपरविभागहेतुर्भवति 
ततः स्वरूपास्तित्वमेव स्वपरविभागसिद्धये प्रतिपदमवधायंम्‌ । तथादि--यच्चेतनत्वान्ययलक्षणं 
द्रव्यं यश्चेतनाविशेषत्वलक्षणो गुणों यश्चेतनत्वव्यतिरेकलक्षणः पर्यायस्तत्रयात्मकं, या पूर्वो- 
सरव्यतिरेकस्पर्शिना चेंतनत्वेन स्थितियावुत्तरपूव॑व्य तिरेकत्वेन चेतनस्योत्पादव्ययौ तल्यात्मक 
च स्वरूपास्तित्वं यस्य नु स्वरभावो 5 स खब्वयमन्य! । यचाचेतनत्वान्वयलक्नर्ण द्रव्यं यो5चेत- 
नाविशेषत्वलक्षणो गुणों यो5चेवनत्वव्यतिरेकलक्षणः पर्यायस्तल्रयात्मकं, या पूर्वोत्तरव्यविरेक- 
स्पर्शिनाचेतनत्वेन स्थितिर्यावुत्तरपू्वव्यतिरेकत्वेनाचेतनस्पोत्पादव्ययौ तत्थयात्मकं च स्वरूपा- 


निष्पन्न ( अस्तित्वका बना हुआ ) है। द्रव्य-गुण-पर्यायरूपसे तथा क्रौव्य-उत्पाद- 
व्ययरूपसे 'त्रयात्मक भेद भूमिकामें आरूढ़ द्रव्यस्वभाव ज्ञात होता हुआ, परद्रव्यके 
प्रति मोहको दूर करके स्व-परके विभागका हेतु होता है, इसलिये स्वरूपग्रस्तित्व 
ही स्व-परके विभागकी सिद्धिके लिये पद पद पर अ्रवधारित करना ( लक्ष्यमें लेना ) 
चाहिये । वह इसप्रकार है:--- 

( १ ) चेतनत्वका अन्वय जिसका लक्षण है ऐसा द्रव्य (,२ ) चेतनाविशेषत्व 
( चेतनाका विशेषपना ) जिसका लक्षण है ऐसा गुण, और ( ३ ) चेतनत्वका व्यतिरेक 
जिसका लक्षण है ऐसी पर्याय--यह त्रयात्मक ( ऐसा स्वरूप--अस्तित्व ), तथा 
(१) पूर्व और उत्तर व्यतिरेकको स्पर्श करनेवाले चेतनत्वरूपसे जो श्रौव्य श्ौर 
( २-३ ) चेतनके उत्तर तथा पूर्व व्यतिरेकरूपसे जो उत्पाद श्रौर व्यय,--यह 
अ्रयात्मक स्वरूप-अस्तित्व जिसका स्वभाव है ऐसा मैं वास्तवमें यह श्रन्य हूँ, ( ग्रर्थात्‌ 
मैं पुदगलसे ये भिन्न रहा।) और ( १ ) भ्रचेतनत्वका अन्वय जिसका लक्षण है 
ऐसा द्रव्य, ( २ ) श्रचेतना विशेषत्व जिसका लक्षण है ऐसा गुण, और (३ ) अचेतन- 
त्वका व्यतिरेक जिसका लक्षण है ऐसी पर्याय,--यह त्रयात्मक ( ऐसा स्वरूपगस्तितत्व ) 
तथा ( १ ) पूर्व और उत्तर व्यतिरेकको स्पर्श करनेवाले अ्रचेतनत्वरूपसे जो ध्रौव्य 
और ( २-३ ) अचेतनके उत्तर तथा पूर्व व्यतिरेकरूपसे जो उत्पाद और व्यय,-यह 











१. श्रयात्मक 5 तीनस्त्ररूप; तीनके समूहस्वरूप (द्रव्यका स्वभाव द्रव्य, गुण और पर्योय,--इसग्रकार 
तीन भेदोंबाला तथा प्रौव्य, उत्पाद और व्यय,--ऐसे तीन भेदोंवाला है। ) 

२. पूर्व अर्थात्‌ पहलेका, और उत्तर अर्थात्‌ बादका । ( चेतन पूर्व ओर उत्तरकी-दोनों पर्योयोंको 
स्पश करता है; इस अपेक्षासे भ्रौव्य है; बादकी अर्थात्‌ बतंमान पर्यायकी अपेक्षासे उत्पाद है 


और पहलेकी पयोयकी अपेक्तासे व्यय है। ) 
शेर 


२४७० «- प्रवचनसार -- [ भगवान भ्रीकुस्दकुम्द-कहाम 
स्तित्वप्त यस्य त स्व॒भावः प्रृद्नलस्प स खल्वयमन्यः । नास्ति में मोहो5स्ति स्वपरवि- 
भाग! | १५४ ॥ ह 
अथात्मनो 5त्यन्तविभक्तत्वाय परद्रव्यसंयोगकारणस्वरूपमालोचयवि-- 
अप्पा उवथोगप्पा उदग्योगोणाणदंसणं भणिदों । 
सो वि सुहो असुहो वा उवश्योगो अप्पणों हवदि ॥ १५५ ॥ 
आत्मा उपयोगात्मा उपयोग्रों ज्ञानदशंन मणितः । 
सो5वि शुभो5शुमो वा उपयोग आत्मनों भत्रति | १४४ ॥ 





त्रयात्मक स्वरूपगअस्तित्व जिस पुदुगलका स्वभाव है वह वास्तवमें ( मुझसे ) अन्य 
है । ( इसलिये ) मुझे मोह नहीं है; स्वपरका विभाग है । 








भावाथ;--मनुष्य, देव इत्यादि अनेकद्रव्यात्मक पर्यायोंमें भी जीवका स्वरूप- 
ग्रस्तित्व और प्रत्येक परमाणुका स्वरूपास्तित्व सर्वंथा भिन्न भिन्न है। सूक्ष्मतासे 
देखने पर वहाँ जीव और पुद्गलका स्वरूपास्तित्व ( अर्थात्‌ अपने श्रपने द्रव्यगुणपर्याय 
और पश्रौव्य-उत्पाद-व्यय ) स्पष्टतया भिन्न जाना जा सकता है । स्वपरका भेद करनेके 
लिये जीवको इस स्वरूपास्तित्वकों पद पद पर लक्ष्यमें लेना योग्य है । यथा:--( यह 
जाननेमें आता हुवा ) चेतन, द्रव्य-गुण-पर्याय और चेतन श्रौव्य-उत्पाद-व्यय जिसका 
स्वभाव है ऐसा मैं इस ( पुदूगल ) से भिन्न रहा; और यह अचेतन द्रव्य-गुण-पर्याय 
तथा अचेतन प्रौव्य उत्पाद व्यय जिसका स्वभाव है ऐसा पुद्गल मुझसे भिन्न रहा। 
इसलिये मुझे परके प्रति मोह नहीं है; स्व-परका भेद है ॥| १५४ ॥ 


अ्रब, आत्माको अत्यन्त विभक्त करनेके लिये परद्रव्यके संयोगके कारणका 
स्वरूप कहते हैं:--- 


गाया २४१५ 


अखयाथ---[ आत्मा उपयोगात्मा ] श्रात्मा उपयोगात्मक है; [ उपयोगः ] 
उपयोग [ ब्ानदर्शन॑ भणितः ] ज्ञान-दर्शन कहा गया है; [ अपि ] भर [ आत्मनः ] 
आत्माका [ सः उपयोगः ] वह उपयोग [ झुभः अशुमः वा] शुभ अथवा अशुभ 


[ भववति ] होता है । 


जैनशास््रमाला ] -- शेयतस्‍्व-प्रह्ापन -- २५१ 


आत्मनो हि परद्रव्यसंयोगकारणपुपयोगविशेषः उपयोगो हि तावदात्मनः स्वमावश्चे- 
तस्यानुविधायिपरिणामत्वात्‌ । स तु ज्ञान द्शनं च साकारनिराकारत्वेनोमयरूपत्वाच्चैतन्यर्प 
अथायमुपयोगो इघा विशिष्यते शुद्धाशद्धत्वेन | तत्र शुद्धों निरुपरागः, अशुद्ध सोपराग:। से 
तु विशुद्धिसंक्लेशररूपत्वेन द्वेषिष्यादुपरागस्य द्विविधः शुभो5शुमण ॥ १५४ ॥ 
अथात्र के ठपयोगः परद्रव्यसंयोगकारणमित्यावेदयति--- 


उवश्योगो जदि हि सुहो पुणणं जीवस्स संच्र्य जादि । 
असुहो वा तथ पाव॑ तेमिममावे ण चयमत्यि ॥ १५६ ॥ 


उपयोगों यदि हि शुभः पृण्यं जीवस्य संचय याति । 
अशुभो वा तथा पाप तयोरभावे न चयो5सस्‍्ति ॥ १५६ || 


टीका!--वास्तवमें आात्माका परद्रव्यके संयोगका कारण "उपयोगविशेष है । 
प्रथम तो उपयोग वास्तवमें आत्माका स्वभाव है, क्‍योंकि वह चेतन्यानुविधायी, 
( उपयोग चेतन्यका अनुसरण करके होनेवाला ) परिणाम है। श्रौर वह ज्ञान तथा 
दर्शन है, क्योंकि चेतन्‍न्य साकार और निराकार-उभयरूप है। भ्रब॒ इस उपयोगके 
दो भेद हैं--शुद्ध और शअशुद्ध । उसमेंसे शुद्ध निरुपराग ( निविकार ) है; शौर भ्रशुद्ध 
सोपराग ( सविकार ) है। वह अशुद्धोपपोग शुभ और अशुभ--दो प्रकारका है, 
क्योंकि उपराग विशुद्धिर्प श्लौर संक्लेशरूप दी प्रकारका है। ( भ्रर्थात्‌ विकार 
मन्दकषायरूप और तीव्कषायरूपसे दो प्रकारका है। ) 
भावार्थ;--अत्मा उपयोगस्वरूप है। प्रथम तो उपयोगके दो भेद हैं-- 
शुद्ध और शअशुद्ध । ओर फिर अशुद्धोपयोगके दो भेद हैं, शुभ तथा अशुभ ॥१५५॥। 
प्रब यह कहते हैं कि इसमें कौनसा उपयोग परद्रव्यके संयोगका कारण है:--- 
गाथा १५१६ 
अन्वपार्थ:--[ उपयोग? ] उपयोग [ यदि हि ] यदि [ शुभः ] शुभ हो तो 
[ जीवस्थ ] जीवके [ पुण्य ] पुण्य [ संचयं याति ] संचयको प्राप्त होता है, [ तथा वा 
१. उपयोगबिशेष -- उपयोगका भेद, प्रकार या अमुक प्रकारका उपयोग । ( अशुद्धोपयोग परद्रव्यके 
संयोगका कारण है; यह १५६ थीं गायामे कहेंगे। ) 


२. साकार < आकार या भेदयुक्त; सविकल्प; विशेष । 
३. निराकार - आकार रहित; भेदरदित) निर्षिकल्प; सामान्य । 


२५२ -- भ्रवचनसार «« [ भगवान भौकुन्दकुन्द-कद्दान 


उपयोगो द्वि जीवस्य परद्रव्यसंयोगकारणमशुद्ध! । स तु विशद्धिसंक्लेशरूपी परा गवशात्‌ 
शुभाशुभत्वेनोपातद विध्यः । पृण्यपापत्वेनोपात्तदे विध्यस्य परद्रव्यस्थ संयोगकारणत्वेन निव्षे्ते 
यति | यदा तु द्विविधस्याप्यस्याशुद्धस्याभावः क्रियते तदा खलूपयोगः शुद्ध ए्वाबतिष्ठते । से 
पुनरकारणमेव परद्रच्यसंयोगस्य ॥ १५६ ।। 


अथ शुभोपयोगस्वरूपं प्रूपपति-- . 
जो जाणादि जिणिंदे पेन्छदि सिद्ध तहेव अणगारे । 
जीवेसु साणुकंपी उबश्योगों सो सुहों तम्मे ॥ १५४७ ॥ 
यो जानाति जिनेन्द्रान पश्यति मिद्ठास्तिथवानागारान । 
जीवेष सानुकम्प उपयोग: से शुभस्तस्थ || १४७ ।। 





अशुभः ] और यदि अशुभ हो तो [ पाप॑ ] पाप संचय होता है | [ तयो! अभावे ] उन 
दोनोंके ग्रभावमें [ चय! नास्ति ] संचय नहीं होता । 

टीकाः--जीवका परद्रव्यके संयोगका कारण अशुद्ध उपयोग है | और वह 
विशुद्धि तथा संक्लेशरूप उपरागके कारण शुभ और अश्युभरूपसे ह्विविधताको प्राप्त 
होता हुआ, जो पुण्य और पापरूपसे द्विविधताको प्राप्त होता है ऐसा जो परद्रव्य उसके 
संयोगके कारणरूप काम करता है । उपराग मन्दकपायरूप झ्रौर तीत्रकपायरूपसे दो 
प्रकारका है, इसलिये अशुद्ध उपयोग भी शुभाशुभके भेदसे दो प्रकारका है। उसमेंसे 
शुभोपयोग पुण्यरूप परद्रव्यके संयोगका कारण होता है और झअशुभोपयोग पापरूप 
परद्रव्यके संयोगका कारण होता है।) किन्तु जब दोनों प्रकारके अशुद्धोपयोगका 
अभाव किया जाता है तब वास्तवमें उपयोग शुद्ध ही रहता है; और वह परद्रव्यके 
संयोगका अकारण ही है। ( श्रर्थात्‌ शुद्धोपयोंग परद्रब्यके संयोगका कारण 
नहीं है। )॥ १५६ ॥ 

ग्रब शुभोपयोगका स्वरूप कहते हैं:--- 

गाथा १५७ 


अन्वयार्थ:--[ यः ] जो [ जिनेन्द्रान्‌ ] जिनेन्द्रोंको [ जानाति ] जानता है 
[ सिद्धान्‌ तथेव अनागरारान्‌ ] सिद्धों तथा भ्रनगारों ( आचाय, उपाध्याय, सर्वंसाधुओं ) 
की [ पश्यति | श्रद्धा करता है, [ जीवेषु सानुकम्पः ] और जीवोंके प्रति श्रनुकस्पायुक्त 
है, [ तस्य ] उसके [ सः ] वह [ शुभः उपयोगः ] शुभ उपयोग है । 


बैनशाखमाला ) -- श्ेयतर्व-प्रश्ञापन -- १४३ 


विशिष्क्षयोपशमदशाविश्रान्तद्शनचारित्रमोहनी यपुव्‌ग ला नुवृत्ति परत्वैन परिग्र हीत शो भ- 
मोपरागत्वात्‌ परमभट्टारकमहादेवाधिदेवपरमेशवराह र्सिद्धसाधुभ्द्धाने समस्तभूतग्रामानुकम्पाचरणे 
थ प्रवृत्त! शुम उपयोग! ॥ १४७ ॥ 


अथाशुभोपयोगस्वरूप॑ प्ररूपय ति--- 
विमयकसाओगादों दम्सुदिदुनित्तदुट्गोट्रिजदो । 
उग्गा उम्मग्गपरा उबद्योगा जस्म सो असुहो ॥ १५८ ॥ 


विपयकपायाबगाट़ों दृःथ तिदृश्चिचदृश गो शियुतः । 
उम्र उन्मागंपर उपयोगी यस्थ सोफशुभः [। १४८ ॥ 


विशिष्टोदयदशाविश्रान्तदशनचारिप्रमोहनी यपुद्ठलानुवृत्ति परत्वेन परिग्रद्दीताशोभनोपरा- 





अल 9 आल 


टीकाः--विशिष्ट क्षयोपशमदशामें रहनेवाले दर्शनमोहनीय और चारित्र- 
मोहनीयरूप पुद्गलोंके अनुसार परिणतिमें लगा होनेसे शुभ "उपरागका ग्रहण करनेसे, 
जो ( उपयोग ) परमभट्ठारक महादेवाधिदेव, परमेश्वर-प्रहेत, सिद्धकी और साधुकी 
श्रद्धा करनेमें तथा समस्त जीवसमूहकी अनुकम्पाका आचरण करनेमें प्रवृत्त है, वह 
शुभोपयोग है ॥ १५७ ॥ 


अब अशुभोपयोगका स्वरूप कहते हैं:--- 


गाथा १५१८ 


अन्वयाथः--[ यस्‍स्य उपयोगः ] जिसका उपयोग [ विषयकपायाबगाढ़ः ] 
विषय-कपायमें श्रवगाढ़ ( मग्न ) है, [ दुःभ्रतिदुक्षित्तदृष्टगोष्टियुतः ] कुश्रुति, कुविचार 
श्रौर कुसंगतिमें लगा हुआ है, [ उग्रः ] उम्र है तथा [ उन्मागंपरः ] उन्मागंमें लगा 
हुआ है, [ सः अशुभ; ] उसका वह अशुभोपयोग है। 


टीकाः-- विश्विष्ट उदयदशामें रहनेवाले दशंनमोहनीय और चारित्रमोहनीय- 
रूप पुद्रगलोंके अनुसार परिणतिमें लगा होनेसे अशुभउपरागको ग्रहण करनेसे, जो 
( उपयोग ) परम भट्टारक, महादेवाधिदेव, परंमेश्वर-अ्रहँत सिद्ध भ्रोर सांधुको छोड़कर 





१. उपरागका अर्थ गाथा १२६ के टिप्पशमें देखें। 


श्श्छ - अवचनसार-- [ भगवान भौजुल्दकुल्द-कट्दास 
गत्वात्परममद्ठा रकमद्ादेवाधिदेवपर मे्वराह त्विद्ध साधुम्यो 5न्‍्पत्रो न्मागेभ्रद्धाने विषयकवा यदुःअवण- 
दुराशयदुश्सेबनोग्र ताचरणे च प्रवृत्तो5शभोपयोग्ः ॥। १४८ ॥ 
अथ परद्रव्यसंयोगकारणविनाधश्षमभ्यस्थति-- 


असुहोवओगरहिदो सुहोवजुत्तो ण अण्णदवियम्हि । 
होज्ज॑ मज्मत्थो5हं णाणप्पगमप्पगं काए॥ १५६ ॥ 
अशुभोपयोगरद्वितः शुभोपपुक्तो न अन्यद्रव्यें । 
भवन्मध्यस्थो 5६ं ब्ञानात्मकमात्मक ध्यायामि || १५९ || 
यो हि नामाय॑ परद्रब्यसंबोगकारणत्वेनोपन्यस्तो5शुद्ध उपयोगः स खलु मन्दतीओदय- 
दक्षाविश्रान्तपरद्रव्यानुशत्तितन्त्रत्वादेव प्रवर्तते न पुनरन्यस्‍्मात्‌ । ततो5हमेषस्वस्मिण व परद्रव्ये 
मध्यस्थो मवामि। एवं भवंशाह परद्रव्यानुवृत्तितन्त्रत्वाभावात्‌ शुमेनाशमेन वाशद्वोपयोगेन 





ग्रन्य-उन्मार्गकी श्रद्धा करनेमें तथा विषय, कषाय, कुश्रवण, कुविचार, कुसंग और 
उग्रताका आचरण करनेमें प्रवृत्त है, वह भ्रशुभोपयोग है ॥ १५८ ॥ 


झ्रब, परद्रव्यके संयोगके कारण ( अशुद्धोपयोग )के विनाशका अभ्यास 
बतलाते हैं:-- 


गाया १५९ 
अन्वयार्थः--[ अन्य द्वब्ये ] अन्य द्रव्यमें [ मध्यस्थः ] मध्यस्थ [ भवन ] 
होता हुआ्ना [ अद्दम्‌ ] मैं [ अशुमोपयोगरद्वितः ] अ्शुभोपयोग रहित होता हुआ, ( तथा ) 
[ शुमोपपुक्तः न] शुभोप( योग )युक्त नहीं होता हुआ [ ब्वानात्मकम्‌ ] ज्ञानात्मक 
[ आत्मक ] झात्माको [ ध्यायामि ] ध्याता हूँ । 


टीकाः--जो यह ( १५६ वीं गाथामें ) परद्रव्यके संयोगके कारणरूपमें कहा- 
गया अशुद्धोपयोग है वह वास्तवमें मन्द-तीत्र उदयदशामें रहनेवाले परद्रव्यानुसार 
परिणतिके आधीन होनेसे ही प्रवतित होता है, किन्तु अन्य कारणसे नहीं । इसलिये 
यह मैं समस्त परद्रव्यमें मध्यस्थ होऊँ। झौर इसप्रकार मध्यस्थ होता हुआ मैं पर- 
द्रव्यानुसार परिणतिके आधीन न होनेसे शुभ भ्रथवा भ्रशुभ-अशुद्धोपयोगसे मुक्त होकर, 
मात्र स्वद्रव्यानुसार परिणतिको ग्रहण करनेसे जिसको शुद्धोपयोग सिद्ध हुआ है, ऐसे 


मैन शालमाला].. न+ >प्रश्ञापत +- २४६ 


निमेक्तो भृत्वां केवलस्वद्रव्यानुव्ृत्तिपरिग्रहात्‌ प्रसिद्धंशद्वोपपोग उपयोगात्मनारंमन्येत्र नित्य॑ 
निश्चलमुपयुक्तस्तिष्ठामि । एव में परद्रव्यसंयो वकारणविनाज्षाम्यास। ।। १४९ ॥ 
'अथ शरीरादाबपि परद्रव्ये साध्यस्थं प्रकटयति--- 


णाएं देहो णे मणो ण चेव वाणी ण कारणं तेर्सि । 
कत्ता ण ण॒ कारयिदा अणुमंता ऐेव कंत्तीणं ॥ १६० ॥ 
नाई देहो न मनो न चेव वाणी न कारणं तेपाम । 
कर्ता न न कारयिता अनुमन्ता नैब कत णाम्‌ || १६० || 
शरीर च बा च मनश्व परद्रव्यत्वेनाहं प्रपये, ततो न तेषु कश्चिदृपषि मम पश्नपातो5स्ति । 
स्वत्राप्यहमत्यन्तं मध्यस्थो5स्मि | तथाहि--न खल्वहं श्रीरवाड़मनसां स्वरूपाधारभूतमचेतन- 
द्रव्यमस्मि, तानि खलु मां स्वरूपाधारमन्तरेणाप्यात्मनः स्वरूप धारयन्ति | ततो5हं शरीरबाढ- 
मनःपश्षपातमपास्पात्यन्तं मध्यस्थो5स्मि | न थे मे शरीरवाहमनःकारणाचेतनद्रव्यत्वमस्ति, 
तानि खलु मां कारणमन्तरेणापि कारणवंति मवन्ति | ततो5हं तत्कारणत्वपक्षपातमपास्यास्म्य- 
यमत्यन्तं मध्यस्थः | न च में स्वतन्त्रशरीरवाहमनःकारकाचेवनद्रव्यत्वमस्ति, तानि खलु मां 


उपयोगरूप निजस्वरूपके द्वारा आत्मामें ही सदा निश्चलतया उपयुक्त रहता हूँ । 
यह मेरा परद्रव्यके संयोगके कारणके विनाशका अभ्यास है ॥ १५६ ॥ 
ग्रब, शरीरादि परद्रव्यके प्रति भी मध्यस्थता प्रगट करते हैं:-- 


गाया १६४० 

अन्वयाथे:--[ जहं न देहः ] मैं न देह हूँ, [ न मन। ] न मन हूँ, [च एवं ] 
भर [ न वाणी ] न वाणी हूँ; [ तेषां कारणं न ] उनका कारण नहीं हूँ [ कर्ता न ] 
कर्ता नहीं हें, [ कारयिता न ] करानेवाला नहीं हूँ; [ कठेणां अनुमन्‍्ता न एब ] 
( और ) कर्ताका अ्नुमोदक नहीं हूं । 

टीका;--मैं शरीर, वाणी और मनको परद्रव्यके रूपमें समभता हूँ, इसलिये 
मुझे उनके प्रति कुछ भी पक्षपात नहीं है। मैं उन सबके प्रति श्रत्यन्त मध्यस्थ 
हैँ । यथा:-- 

वास्तवमें मैं शरीर, वाणी और मनके स्वरूपका आधारभूत अचेतन द्रव्य _ 
नहीं हूँ मैं स्वरूपाधार (हुवे ) विना भी वे वास्तवमें अपने स्वरूपको धोरण 
करते हैं। इसलिये मैं. शरीर, वाणी भौर मनका पक्षपात छोड़कर भ्रत्यन्त मध्यस्थ हूँ । 


२५६ «- प्रवचनसार -- [ भगवान भ्रीकुन्दकुन्द-कट्दान 


कर्तारमन्तरेणापि क्रियमाणानि | ततो5६ं तत्कतत्वपक्षपातमपरास्यास्म्ययमत्यन्तं मध्यस्थः । 
न च में स्वतन्त्रशरीरवाह़ मनःकारकाचेतन द्रव्यप्रयोजकत्वमस्ति, .तानि खलु मां कारकप्रयो- 
जकमन्तरेणापि क्रियमाणानि | ततो 5 तत्कारकप्रयोजकत्वपक्षपातमपास्यास्म्ययमत्यन्तं मध्य- 
सथः | न च में स्वतन्त्रशरीरवाहमनःकारकाचेतनद्रव्यानुन्नादृत्वमस्ति, तानि खलु मां कारकानु- 
ज्वातारमन्तरेणापि क्रियमाणानि ततो5६ं. तत्कारकानुब्ञातृत्वपक्षपातमपास्यास्म्ययमत्यन्तं 
मध्यस्थः |। १६० ।॥| 


अथ श्रीरवाहमनसां परद्रव्यत्व॑ निश्चिनोति-- 


देहो य मणो वाणी पोग्गलदब्बपग त्ति णिद्दिट्रा। 
पोग्गलदव्बं॑ हि पुणो पिंडो परमाणुदबआाएं ॥ १६१ ॥ 


और मैं शरीर, वाणी तथा मनका कारण अचेतन द्रव्य नहीं हूँ । मैं कारण 
( हुवे ) विना भी वे वास्तवमें कारणवान्‌ हैं। इसलिये उनके कारणत्वका पक्षपात 
छोड़कर यह मैं भ्रत्यन्त मध्यस्थ हूँ । 


और मैं स्वतंत्र ऐसे शरीर, वाणी तथा मनका कर्ता अचेतन द्रव्य नहीं हूँ 
मैं कर्ता (हुये ) विना भी वे वास्तवमें किये जाते हैं। इसलिये उनके कतृ त्वका 
पक्षपात छोड़कर यह मैं गत्यन्त मध्यस्थ हूँ । 


और मैं स्वतन्त्र ऐसे शरीर, वाणी तथा मनका कारक ( कर्ता ) जो अचेतन 
द्रव्य है उसका प्रयोजक नहीं हूँ । मैं कारक प्रयोजक विना भी ( श्रर्थात्‌ मैं उनके 
कर्ताका प्रयोजक उनके करानेवाला हुये विना भी ) वे वास्तवमें किये जाते हैं। 
इसलिये यह मैं उनके कतकि प्रयोजकत्वका पक्षपात छोड़कर शभ्त्यन्त मध्यस्थ हूँ । 


और मैं स्वतन्त्र ऐसे शरीर, वाणी तथा मनका कारक जो भ्रचेतन द्रव्य 
है, उसका अनुमोदक नहीं हूँ। मैं कारक-अनुमोदक विना भी ( उनके कर्ताका 
अनुमोदक हुये विना भी ) वे वास्तवमें किये जाते हैं। इसलिये उनके कतकिे 
अनुमोदकत्वका पक्षपात छोड़कर यह मैं श्रत्यन्त मध्यस्थ हूँ । 


अ्रब शरीर, वाणी श्लौर मनका परद्रव्यत्व निश्चित करते हैं:--- 


जैन शास्त्रमाला ] -- ज्ञेयतक्व-प्रज्ञापन +- ' २४७ 


देदथ मनो वाणी पुद्दलद्रव्यात्मका हति निर्दिशः । 
पुद्गलद्रव्यमपि पुनः पिण्डः परमाणुद्रव्याणाम ।। १६१ ॥ 
शरीर च वाक च मनश्व त्रीण्यपि परद्रव्य॑ पुद्गरद्रब्यात्मकत्वात्‌ | पुद्गठद्रव्यत्वं तु तेषां 
पुट्लद्र॒ण्यस्वलक्षणभूतस्वरूपास्तित्वनिश्चित्वात्‌ । तथाविधपुद्नलद्॒व्यं त्वनेकपरमाणुद्रव्याणा- 
मेकपिण्डपर्यायेण परिणाम! । अनेकपरमाशुद्रव्यस्वलक्षणभूतस्वरूपास्तित्वानामनेकत्वै5पि 
कथंचिदेकत्वेनावभासनात्‌ । १६१ ॥ 
अथात्मनः परद्रव्यत्वामाव॑ परद्रब्यकदृत्वाभाव॑ च साधपति-- 


णाहं पोग्गलमइओ ण ते मया पोगर्गला कया पिंड। 
तम्हा हि ण॒ देहो5हं कत्ता वा तस्म देहस्स ॥ १६३१ ॥ 


नाह पृहलमयों न ते मया पुद्ठलाः क्रृताः पिण्डमू | 
तस्माद्वधि न देहो5ह कर्ता वा तस्य देहस्य || १६२ || 





गाथा १६१ 
अन्वयार्थ :--[ देहः च मनः वाणी ] देह, मन और वाणी [ पुद्गल द्रव्यात्मकाः ] 
पुद्रगल द्रव्यात्मक [ इति निर्दिशः ] हैं, ऐसा ( वीतरागदेवने ) कहा है [ अपि पुनः ] 
और [ पुदूगल द्रव्यं |] वे पुदूगल द्रव्य [ परमाणुद्रव्याणां पिण्ड: ] परमाणुद्रव्योंका 
पिण्ड है | 
टीकाः--शरीर वाणी और मन तीनों ही परद्रव्य हैं, क्योंकि वे पुदूगल 
दुव्यात्मक हैं। उनके पुद्गलद्व्यत्व है, कि वे पुद्गल दुव्यके स्वलक्षणभूत स्वरूपास्ति- 
त्वमें निश्चित ( रहे हुये ) हैं । उस प्रकारका 'पुद्गलद्व्य श्रनेक परमाणुदुव्योंका एक 
पिण्ड पर्यायरूपसे परिणाम है, क्‍योंकि अनेक परमाणुद्व्योंके स्वलक्षणभूत स्वरूपा- 
स्तित्व भ्रनेक होने पर भी कथंचित्‌ ( स्निग्धत्व-रक्षत्वकृत बंध परिणामकी अपेक्षासे 
एकत्वरूप ग्रवभासित होते हैं || १६१ ॥ 
ग्रब श्रात्माके परदृव्यत्वका भ्रभाव और परदूव्यके कतृ त्वका भ्रभाव सिद्ध 
करते हैं:-- 
गाषा १६२ 
अन्वयाथ!---[ भहं पुद्गलमयः न ] मैं पुद्गलमय नहीं हें, भौर [ ते पुदूमला! ] 


१, शरीरादिरूप 
३३ 


श्र - प्रवचनसार -- [ अगवान भीकुन्दकुन्द-कह्दान 


यदेवत्मकरणनिर्धारितं पुद्गलात्मकमन्तर्नीववाडमनोद्वैत शरीरं नाम परद्॒ब्यं न तावदह- 
मस्मि, ममापुद्गलमयस्य पुद्गलात्मकशरोरत्वविरोधात्‌ । न चापि तस्‍्थ कारणद्वारेण कठेद्वारेण 
कर प्रयोजकद्ारेण कर्तनुमन्दृद्धारेण वा श्रीरस्‍्य कर्ताहमस्मि, ममानेकपरमाणुद्रज्येकपिण्ड- 
पर्यायपरिणामस्थाकतुरनेकपरमाखुद्रब्यै कपिण्डपर्या यपरिणामात्मकशरी रकर्दृ त्वस्य॒सर्वथा विरो- 
घात्‌ | १६२ || 
अथ कर्थ परमाणुद्रत्याणां पिण्डपर्यायपरिणविरिति संदेदमपनुदति-- 


अपदेसो परमाणु परदेसमेत्तो य सयमसद्दो जो । 

णिड्धो वा लुक्खो वा दुपदेसादित्तमणुहवदि ॥ १६३ ॥ 
अप्रदेश! परमाणुः प्रदेशमात्रथ् स्वयमशब्दों यः । 
स्निग्धो वा रूक्षो वा द्विप्रदेशादित्वमसुमवति ॥ १६३ ॥। 


वे पुद्गल [ मया | मेरे द्वारा [ पिण्ड न कृताः ] पिण्डरूप नहीं किये गये हैं; 
[ तस्मात्‌ हि ] इसलिये [ अटद्दं न देह! ] मैं देह नहीं हूँ, [ वा ] तथा [ तस्य देहस्य 
कर्ता ] उस देहका कर्ता नहीं हूँ । 

टीकाः--प्रथम तो जो यह प्रकरणसे निर्धारित पुद्गलात्मक शरीर नामक 
परद्व्य है,-- जिसके भीतर वाणी और मनका समावेश होजाता है;-वह मैं नहीं हूँ; 
क्योंकि मुझ अपुदगलात्मकका पुदुगलात्मक शरीररूप होनेमें विरोध है । और इसी- 
प्रकार उस ( शरीर ) के कारण द्वारा, कर्ता द्वारा, कतकि प्रयोजक द्वारा या कतकि 
ग्रनुमोदक द्वारा शरीरका कर्ता मैं नहीं हूँ, क्योंकि मैं अनेक परमाणु दूव्योंके एकपिण्ड 
पर्यायरूप परिणामका भकर्ता हूँ, ( इसलिये ) मेरे अनेक परमाणु दुब्योंके एकपिण्ड 
पर्यायरूप परिणामात्मक शरीरका कर्ता होनेमें सवेधा विरोध है ।। १६२ ।॥। 

ग्रब इस संदेहको दूर करते हैं कि “परमाणुद्व्योंकी पिण्ड पर्यायरूप परिणति 
कंसे होती है ? :-- 


गाथा १६३ 
अन्वयार्थ:--[ परमाणुः ] परमाणु [ यः अप्रदेशः ] जो कि अ्रप्रदेश है, 
[ प्रदेशमात्रः ] प्रदेशमात्र है, [ च ] और [ स्वयं अश्नब्द! ] स्वयं श्रशब्द है, [ स्निग्घ! 
वा रूक्/ वा ] वह स्निग्ध अथवा रूक्ष होता हुआ [ दविप्रदेशादित्वमू अनुमवति ] 
द्विप्रदेशादित्वका ग्रनुभव करता है । 


बेन शाखमाला ] -- झैयतक््य-प्रश्ापन “- २५६ 


परमाणु द्वथादिप्रदेशानामभावादप्र देशः, एकप्रदेशसद्भावात्देशमात्र:, स्वयमनेक- 
परमाखुद्रव्यात्मकशब्दपर्यायव्यक्तयसंभवादशब्दश। यतश्तुःस्पशपंश्थरसद्विगन्धपश्चवर्णानामबि- 
रोधेन सद्भाबात्‌ स्निग्धो वा रूक्षो वा स्थात्‌ | तत एवं तस्य पिण्डपर्यायपरिणतिरूपा दिय्रदेशा- 
दित्वानुभूतिः । अथैवं स्निग्धरूश्षत्वं पिण्डत्वसाधनम्‌ ॥॥ १६३ ॥। 


अथ कीदर्श तत्स्निग्धरूक्षत्वं परमाणोरित्यावेदय ति--- 
एगुत्तरमेगादी अ्रणस्स एिद्धत्तणं व लक्खत्त । 
परिणामादो भणिदं जाव अणुतत्तमएुभवदि ॥ १६४ ॥ 


एकोत्तरमेकाबणोः स्निग्धत्वं वा रूक्षत्वम । 
परिणामाद्भणितं यावदनन्तत्वमनुमव॒ति || १६४ |॥ 


टीकाः--वास्तवमें परमाणु द्विश्रादि ( दो-तीन आदि ) प्रदेशोंके अ्भावके 
कारण प्रदेश है, एक प्रदेशके सदभावके कारण प्रदेशमात्र है, और स्वयं अनेक 
परमाणु दृब्यात्मक शब्दपर्यायकी प्रगटताका असंभव होनेसे अ्रशब्द है। ( वह परमाणु ) 
अविरोधपूर्वक चार स्पर्श, पाँच रस, दो गंध और पाँच वर्णोके सदभावके कारण 
स्निग्ध अथवा रूक्ष होता है, इसी लिये उसे पिण्ड पर्याय- परिणतिरूप द्विप्रदेशादित्वकी 
ग्रनुभूति होती है। इसप्रकार स्निग्धरूक्षत्व पिण्डत्वका कारण है ॥ १६३ ॥ 

ग्रब॒ यह बतलाते हैं कि परमाणुके वह स्निग्ध रूक्षत्व किसप्रकारका 
होता हैः--- 


गाथा १६४ 


अखयाथ्थ:-- अणोः ] परमाणके [ परिणामात्‌ ] परिणमनक्रे कारण 

[ एकादि ] एक ( अ्रविभागी प्रतिच्छेद ) से लेकर [ एकोत्तरं ] एक-एक बढ़ते हुये 

[ यावत्‌ ] जब तक [ अनन्तत्वम अनुभवति ] श्रनन्तत्वको ( अनन्त अविभागी प्रतिच्छेद- 

त्वको ) प्राप्त हो, तब तक [ स्निम्ब॒त्वं वा रुक्षत्व॑ ] स्निग्धत्व अथवा रुक्षत्व होता 
है; ऐसा [ भणिवम्र्‌ ] ( जिनेन्द्देवने ) कहा है। 

१. एक परमारुकी दूसरे एक परमाणुके साथ पिण्डरूप परिणति द्विप्रदेशित्वकी अनुभूति है; एक 

परमारुकी अन्य दो परमाणुओंके साथ पिण्डरूप परिणति त्रिप्रदेशित्वका अनुभव है। इसप्रकार 


परमारु॒ अन्य परमाणुओंके साथ पिण्डरूप परिणमित दहोनेपर अनेक श्रदेशित्वका 
अनुभव करता दै । 


२६० -- प्रवचनसार -- [ मगवान भौकुन्दकुम्द्‌ू-कद्दान 
परमाणोईि तावदस्ति परिणामः तस्य वस्तुस्वभावत्वेनानतिक्रमात्‌ | ततस्तु परिणामा- 
दुपातकादाचित्कवैचित्य॑ चित्रगुणयोगित्वात्परमाणोरेकायकीचरानन्ताबसानाविभागपरिच्छेद - 
व्यापि स्निग्पत्वं वा रूक्षत्व॑ वा मद्ति | १६४ || 
अथात्र कीरशात्स्निग्धरूक्षत्वात्पिण्डत्वमित्यावेदयति--- 
णिद्धा वा लुक्खा वा अएुपरिणामा समा व विसमा वा । 
समदो दुराधिगा जदि बज्कन्ति हि आदिपरिहीणा॥ १६५ ॥ 
स्निग्धा वा रूक्षा वा अणुपरिणामाः समा वा विपमा वा । 
समतो द्यधिका यदि बध्यन्ते हि आदिपरिहीनाः ॥ १६४ ॥ 





टीका+-- प्रथम तो परमाणुके परिणाम होता है, क्‍योंकि वह ( परिणाम ) 
वस्तुका स्वभाव होनेसे उल्लंघन नहीं किया जासकता । और उस परिणामके कारण 
जो '"कादाचित्क विचित्रता धारण करता है ऐसा, एकसे लेकर एक-एक बढ़ते हुये 
अनन्त अविभागीप्रतिच्छेदों तक व्याप्त होनेवाला स्निग्धत्व भ्रथवा रूक्षत्व परमाणुके 
होता है, क्योंकि परमाणु अनेक प्रकारके गुणोंवाला है । ु 

भावार्थ:--प रमाणु परिणमन वाला है, इसलिये उसके स्तनिग्धत्व और 
रूक्षत्व एक अविभागी- प्रतिच्छेदसे लेकर अनन्त अविभागी प्रतिच्छेदों तक तरतमता- 
को प्राप्त होते हैं | 

अब यह बतलाते हैं कि कसे स्निग्धत्व-रूक्षत्वसे पिण्डता होती है:--- 

गाया १६४५ 

अन्वयाथ!--[ अणुपरिणामाः ] परमाणु-परिणाम [ स्निस्घा: वा रुक्षाः वा ] 

स्निग्ध हों या रूक्ष हों [ समाः वा विषमाः वा ] सम ( अंशवाले ) हों, या विषम (अंश- 


१. कादाचित्क - किसी समय दो ऐसा; ज्ञणिक; अनित्य 

२ विचित्रता - अनेकप्रकारता; विविधता; अनेकरूपता ( चिकनापन और रूखापन परिणामके 
कारण क्षणिक अनेकरूपता--तरतमता, तारतम्यताधारण करता है )। 

३, किसी गुणम ( अथोन गुणकी पर्यायमें ) अंशकल्पना करनेपर, उसका जो छोटेसे छोटा 
( निरंश ) अंश होता है उसे उस गुणका ( अथात्‌ गुणकी पयोयका ) अविभागप्रतिच्छेद कहा 
जाता है ( बकरीसे गायके दूधर्म ओर गायसे मैंसके दूधमें सचिकणताके अविभागीप्रतिच्छेद 
मु क होते हैं । धूलसे राखमें और राखसे बालूमें रूश्तताके अविभागी प्रदिच्छेद अधिक द्ोोते 

!) 


लेन शारवमाला ] -- ज्षेयतक्त्व-प्रश्चापन -- २६१ 


समतो दृयधिकगुणाद्वि स्निग्धरूभ्त्वाद्वन्ध हत्युत्पर्ग:, स्निग्धरूप्तद्धधिकशुणत्वस्प हि 
परिणामकत्वेन बन्धसाधनत्वात्‌ । न खन्‍्वेकगुणात्‌ स्निग्परुश्नलाहन्ध हत्यपवादः एकंगुण- 
स्निग्धरूक्षत्वस्प हि परिणम्यपरिणामकत्वाभावेन बन्धस्पासाधनत्वात्‌ ॥ १६४ || 


अथ परमारूनां पिण्डल्वस्य यथोदितद्देतुत्वमवधारय ति-- 
णिद्धत्णेण दगुणों चदग्रणणिद्ध ण बंधमणुमवदि । 
लुक्खेण वा तिगुणिदो अणषु बज्मदि पंचगुणजुत्तो ॥१६६॥ 
वाले ) हों [ यदि समतः द्रथधिकाः ] यदि समानसे दो अधिक अंश वाले हों तो 
[ बध्यन्ते हि ] बंधते हैं, [ आदि परिद्दीना: ] जघन्यांश वाले नहीं बंधते । 


टीकाः- समानसे दो ग्रुण (अंश ) अ्रधिक स्तिग्धत्व या रूक्षत्व हो तो 
बंध होता है, यह उत्सगग ( सामान्य नियम ) है; क्‍योंकि स्निग्धत्व या रूक्षत्वकी 
हद्विगुणाधिकताका होना परिणामक ( परिणमन करानेवाला ) है, इसलिये बंधका 
कारण है । 


यदि एक गुण स्तनिग्धत्व या रूक्षत्व हो तो बंध नहीं होता, यह अ्पवाद है; 
क्योंकि एक गुण स्निग्धत्व या रूक्षत्वके 'परिणम्य परिणामकताका अ्रभाव होनेसे 
बंधके कारणत्वका भ्रभाव है ॥॥ १६५ ॥ 


भ्रब यह निश्चित करते हैं कि परमाणुश्रोंके पिण्डत्वमें यथोक्त ( उपरोक्त ) 


हेतु हैः--- 


१. परिणम्य ८ परिणमन करने योग्य । [ दश अंश स्निग्धतावाला परमाणु बारह अंश रूक्षता वाले 
परमाणुके साथ बंधकर स्कंध बननेपर, दश अंश स्निग्धतावाला परमाणु बारह अंश रूक्षतारूप 
परिणमित होजाता है; अथवा दश अंश रस्निग्धतावाला परमाणु बारह अंश स्निग्धतावाले 
परमाणुके साथ बंधकर स्कंध बनने पर, दश अंश स्निग्धतावाला परमाणु बारद्द अंश स्निग्धतारूप 
परिणभित द्वोजाता है; इसलिये कम अंशवाला परमार परिणम्य है और दो अधिक अंशवाला 
परमाणु परिणामक है। एक अंश स्निग्धता या रूक्षता बाला परमाणु ( सामान्य नियमानुसार ) 
परिणामक तो है द्वी नहीं, किन्तु जधन्यभावमें वर्तित होनेसे परिणम्य भी नहीं दै। इसप्रकार 
जघन्यभाव बंबका कारण नहीं है। ] 


श्ध्रे «- प्रवचनसार -- [_ भगवान ओआरीकुन्दकुल्द-कद्दान 


स्निग्पत्वेन द्विगुणथतुर्गुणस्निग्पेन बन्धमनुभव्रति । 
रुच्षेण वा प्रिगुणितो 5णुर्बध्यते पश्चगुणयुक्तः || १६६ ॥ 


यथोदितहेतुकफमेव परमाणनां पिण्हत्वमवधाय द्विचतुर्गुणयोत्रिप्गुणयोत्र दयो 
स्निग्पयो! दयो रूक्षयोद्यों! स्निग्परूक्षयोर्वा परमाण्योबन्धस्य प्रसिद्धे! | उक्त च “णिद्धा 


गाथा १६६ 


अखयाथ!--[ स्निम्धत्वेन ह्विगुणअ: ] स्निग्धरू्पसे दो अ्रंशवाला परमाणु 
[ चतुगृंणस्निग्धेन ] चार अंश वाले स्निग्ध (श्रथवा रूक्ष ) परमाणुके साथ [ बंध 
अनुभवति ] बंधका अभ्रनुभव करता (प्राप्त होता ) है। [वा ] अथवा [ रूक्षेण 
त्रिगुणितः अणुः ] रूक्षरूपसे तीन अंशवाला परमाणु [ पंचमुणयुक्तः ] पाँच अंशवालेके 
साथ युक्त होता हुआ [ बध्यते ] बंधता है। 


टीका;--यथोक्त हेतुसे ही परमाणुझ्नोंके पिण्डत्व होता है,-यह निश्चित 
करना चाहिये; क्‍योंकि दो और चार गुणवाले तथा तीन और पाँच गुणवाले दो 
स्निग्ध परमाणुश्रोंके भ्रथवा दो रूक्ष परमाणुओ्रेंके अथवा दो स्तनिग्ध-रूक्षपरमाणुश्रोंके 
(-एक स्निग्ध और एक रूक्ष परमाणुके ) बंधकी प्रसिद्धि है। कहा भी है कि:-- 
“णिद्धा णिद्धण बज्यंति लुक्सा लुकलखा य पोग्गला । 
णिद्धलुक्खा य बज्ञंति रूतारववी य पोमाला ॥” 
''णिद्धस्स णिद्धण दुराहिएण लुक्खस्स लुक्वेण दृराहिएण | 
णिद्धस्स लुक्खेण हवेदि बंधो जहण्णवज्जे विसमें समे वा ।॥।'" 


[ अर्थ:-- पुदूगल रूपी और “भअ्ररूपी' होते हैं। उनमेंसे स्निग्ध पुदूगल 
स्निग्धके साथ बंधते हैं, रूक्ष पुदूगल रूक्षके साथ बंधते हैं । स्निग्ध और रूक्ष भी 
बंधते हैं । 


१. किसी एक परमाणुकी अपेक्षासे विसदशजातिका समान अंशोंवाला दूसरा परमाणु “रूपी! 
कहलाता है, और शेष सब परमार उसकी अपेक्षासे 'अरूपी” कहलाते हैं। जेसे-पांच अंश 
स्निग्धतावाले परमारुको पांच अंश रूक्षतावाला दूसरा परमाणु 'रूपी' है और शेष सब परमाणु 
उसके लिये 'अरूपी हैं. । इसका अर्थ यद्‌ हुआ कि--विसदशजातिके समान अंशबाले परमार 
परस्पर रूपी हैं, और सदृशजातिके अथवा असमान अंशवाले परमाणु परस्पर “अरूपी' हैं। 


..] 
जेन शास्त्रमाला ] -- झेयतलस्‍्व-प्रश्चापन -- २६३ 


णिद्धेण बज्मंति लुक्खा लुक्खा य पोराला । णिद्धलुक्खा य बज्झंति रूवारूवी य पोग्गला ॥” 
/णिद्धस्स णिद्धंण दुराहिएण लुक्खस्स लुक्लेण दुरादिएण । णिद्धस्स लुक्खेण दृवेदि बंधो 
जहण्णवर्ज विसमें समे वा ॥।” ॥ १६६ || 


मथात्मनः पृद्ठलपिण्डकर् त्वाभावमवधारयति--- 


दुपदेसादी खंधा सुहुमा वा बादरा ससंठाणा । 
पुटविजलतेउबाऊ सगपरिणामेहिं जायंते ॥ १६७॥ 
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नीयत छत नल न तक लत 


जघन्यके श्रतिरिक्त सम अंशवाला हो, या विषम अंशवाला हो, स्तनिग्धका 
दो भ्रधिक अंशवाले स्निग्ध परमाणुके साथ, रूक्षका दो अ्रधिक अंशवाले रूक्ष परमाणुके 
साथ, और स्निग्धका ( दो अ्रधिक अंशवाले ) रुक्ष परमाणुके साथ बंध होता है। ] 


भावार्थ--दो अंशोंसे लेकर अनन्त अंश स्निग्धता या रूक्षतावाला परमाणु 
उससे दो भ्रधिक अंश स्निग्धता या रूक्षतावाले परमाणुके साथ बंधकर स्कंध बनता 
है । जेसे:--२ अंश स्निग्धवावाला परमाणु ४ अंश स्लनिग्धतावाले परमाणुके साथ 
बंधता है; ६१ शअ्रंश स्निग्धवावाला परमाणु ६३ अंश रूक्षतावाले परमाणुके साथ 
बंधता है; ५३३ अंश रूक्षतावाला परमाणु ५३५ अंश रूक्षतावाले परमाणुके साथ 
बंधता है; ७००६ अंश रूक्षतावाला परमाणु ७००८ अंश स्निग्धतावाले परमाणुके 
साथ बंधता है | इन उदाहरणोंके भ्रनुसार दो से लेकर अनन्त ( अविभागीप्रतिच्छेदों ) 
अ्रशों तक समभ लेना चाहिये | 





मात्र एक अदछवाले परमाणुमें जघन्य भावके कारण बंधकी योग्यता नहीं 
है, इसलिये एक श्र शवाला स्निग्ध या रूक्ष परमाणु तीन अर शवाले स्निग्ध या रूक्ष 
परमाणुके साथ भी नहीं बंधता । 


इसप्रकार, ( एक अ्रशवालेके श्रतिरिक्त ) दो परमाणुश्रोंक बीच यदि दो 
भर शोंका अन्तर हो तब ही वे बंधते हैं; दो से श्रधिक या कम श्रश्ोंका श्रन्तर हो 
तो बंध नहीं होता। जंसे:--पाँच अंश स्तनिग्धता या रूक्षतावाला परमाणु सात 
झ् शोंवाले परमाणुके साथ बंधता है; परल्तु पाँच श्र शोंवाला परमाणु झ्राठ या छह 
झ्शोंवाले ( अथवा पाँच श्र शोंवाले ) परमाणुके साथ नहीं बंधता ॥ १६६ ॥। 


झ्रब, आत्माके, पुदुगलोंके पिण्डके कतृ त्वका भ्रभाव निश्चित करते हैं:-- 


२६४ -- प्रवचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुस्द-कद्राल 


दिप्रदेशादयः स्कन्धा! त्क्ष्मा वा बादराः ससंस्थानाः । 
पृथिवीजलतेज्ञोवायवः स्वकपरिणामैन्नायन्ते ॥ १६७ || 


एवममी सपहुपजायमाना द्विप्रदेशादयः स्कन्धा विशिष्टावगाहनश्नक्तिवशादुपात्तसौश्ष्म्य- 
स्थौल्यविशेषा विशिष्टाकारधारणश क्तिवशाद्गृद्ीतविवित्रसंस्थानाः सन्‍्तो यथास्थं स्पर्शादिचतुष्क- 
स्याविर्भावतिरोभावस्वशक्तिवशमासाथ पृथिव्यप्तेजोबायवः स्वपरिणामैरेव जायन्ते । अतो5वधा- 
य॑ते इचणुकादनन्तानन्तपुद्वलानां न पिण्डकर्ता पुर॒ुपो5स्ति || १६७ ॥ 


अथात्मनः पुद्टलपिण्डानेत्त्वाभावमवधारय वि-- 


ओगाढ्गाटणिचिदो पुर्गलकायेहिं सब्बदों लोगों । 
सहमेहिं वादरेहि य अपयाओग्गेहिं जोग्गेहिं॥ १६८ ॥ 








गाथा १५७ 


अन्वयाथ:--[ दिप्रदेशादयः स्कंघाः ] द्विप्रदेशादिक ( दो से लेकर अ्नन्तप्रदेश 
वाले ) स्कंध [ व्क्ष्माः वा बादरा; | जो कि सूक्ष्म भ्रथवा बादर होते हैं, श्रौर-- 
[ ससंस्थानाः ] संस्थानों (आकारों ) सहित होते हैं, वे [ पएथिवीजलतेजोबायबः ] 
पृथ्वी, जल, तेज भर वायुरूप [ स्वकपरिणामः ज्ञापन्ते ] अपने परिणामोंसे होते हैं । 


टीकाः--इस ( पूर्वोक्त ) प्रकारसे यह उत्पन्न होनेवाले द्विप्रदेशादिक 
स्कंघध--जिनने विशिष्ट अवगाहनकी शक्तिके वश सृक्ष्मता और स्थूलतारूप भेद 
ग्रहण किये हैं, और जिनने विशिष्ट आकार धारण करनेकी शक्तिके वश होकर 
विचित्र संस्थान ग्रहण किये हैं वे--अपनी योग्यतानुसार 'स्पर्शादिचतुष्कके आविर्भाव 
ओर तिरोभावकी स्वद्क्तिके वश होकर पृथ्वी, जल, अग्नि और वायुरूप अपने 
परिणामोंसे ही होते हैं | इससे निश्चित होता है कि द्वि-अणुकादि भ्रनन्तानन्त पुद्गलोंका 
पिण्डकर्ता आत्मा नहीं है ।॥। १६७ ॥। 


अ्रब यह निश्चित करते हैं कि आ्रात्मा पुदृगलपिण्डका लानेवाला नहीं है:--- 


१ 4 के स्पशे, रस, गंध और बे । ( स्पशोदिकी प्रगटवा और अप्रगटता पुदूगलकी 
शक्ति है। ) 


जेनशास्त्रमात्ा ] -- शझेयतकश्व-प्रक्ञापन -- २६५ 
अवगादगाठनिचितः पुदुगलकायेः स्वबतो लोकः । 
सह्मेवादरेशराप्रायोग्येयोंग्येः ॥ १६८ ॥। 

यतो हि स्रक्ष्मत्वपरिणतैर्बादरपरिणवैश्वानतित्॒क्ष्मत्वस्थूलस्वात्‌ कर्मत्वपरिणमनशक्तियो- 
गिमिर तिश्नक्ष्मस्थूलवया तदयोगिमिश्ावगाहविशिष्टस्वेन परस्परमवाघमाने! स्वयमेव स्वत एवं 
पुद्रलकायेर्गाह॑ निचितो लोकः । ततो 5वघाय्यते न पुद्गलपिण्डानामानेता पुरुषो5स्ति ॥॥ १६८ ।॥ 
अथात्मनः प्रुद्गलपिण्डानां कर्मत्वकरत त्वाभावमबंधारयति-- | 
कम्मत्तणपाओग्गा खंधा जीवस्स परिणइ पष्पा। 
गच्छति कम्मभावं ण हि ते जीवेण परिणमिदा ॥ १६६ ॥ 
करमत्वप्रायोग्याः स्कन्धा जीवस्थ परिणतिं प्राप्प । 
गच्छन्ति कममाव न हि ते जीवेन परिणमिताः ॥ १६९ ॥ 





गाथा १६८ 

अन्वयारथः--[ लोक! ] लोक [ स्वतः ] स्वतः [ सक्ष्मे! बादरे! ] सूक्ष्म तथा 
बादर [ च ] और [ अप्रायोग्ये! योग्यें! ) कर्मत्वके अ्रयोग्य तथा योग्य [ प्रुदूगलकायेः ] 
पुद्ूगल स्कंधोंके द्वारा [ अवगाहगाढ़निचितः ] ( विशिष्ट प्रकारसे ) अ्रवगाहित होकर 
गाढ़ (-घनिष्ट ) भरा हुआ है । 

टीकाः--सूक्ष्मतया परिणत तथा बादररूप परिणत, अतिसूक्ष्म अथवा श्रति- 
स्थूल न होनेसे कर्मरूप परिणत होनेकी शक्तिवाले, तथा अति सूक्ष्म श्रथवा श्रति स्थूल 
होनेसे कर्मरूप परिणत होनेकी शक्तिसे रहित- पुद्गल स्कंधोंके द्वारा, अवगाहकी 
विशिष्टताके कारण परस्पर बाधक हुये विना स्वयमेव स्वतः लोक गाढ़ भरा हुआ 
है । इससे निश्चित होता है कि पुद्गलपिण्डोंका लानेवाला आत्मा नहीं है। 

भावार्थ:--इस लोकमें सर्वत्र जीव हैं और कर्मबंधके योग्य पुद्गल वर्गणा 
भी सर्वत्र है। जीवके जेसे परिणाम होते हैं उसीप्रकारका कर्मबंध होता है। ऐसा 
नहीं है कि आत्मा किसी बाहरके स्थानसे कमंयोग्य पुद्गल लाकर बंध करता 


है।॥ १६८ ॥ 
अ्रब यह निश्चित करते हैं कि आत्मा पुद्गलपिण्डोंको कमंरूप नहीं करता:--- 


है गाया १६९ 
अन्वयार्थ;--][ कमेलप्रायोग्या: स्कंघा! ] कमेत्वके योग्य स्कंध [ जीवस्यपरिणतिं 
३९ 


२६६ -- प्रवचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुम्द-कट्दान 


यतो हि तुल्यतलेग्रावगाहजीवपरिणाममात्र बहिरद्ञताधनमाश्रित्य जीव॑ परिणमयितार- 
मन्तरेणापि करमत्वपरिणमनश्रक्तियोगिन! पुद्गलस्कन्धा! स्वयमेव कर्मादेन परिणमन्ति । 
ततो5्वधार्यते न पुद्गलपिण्डानां करमत्वकर्ता पुरुषो5स्ति ॥ १६९ ॥ 
अथात्मनः कर्मत्वपरिणतपुद्गलद्रज्यात्मकशरीरकतृ त्वाभावमवधारय ति--- 


ते ते कम्मत्तगदा पोग्गलकाया पुणो वि जीवस्म । 

संजायंते देहा देहंतरसंकमं पष्पा ॥ १७० ॥ 
ते ते कर्मत्वगताः पुद्ठलकायाः पुनरपि जीवस्य । 
संजायन्ते देहां देहान्तरसंक्रमं प्राप्य । १७० || 


प्राप्प ] जीवकी परिणतिको प्राप्त करके [ कर्मभाव॑ गच्छन्ति ] कमंभावको प्राप्त होते 
हैं; [ न द्वि ते जीवेन परिणमिताः ] जीव उनको परिणमाता नहीं है । 


टीकाः-- कर्मरूप परिणमित होनेकी शक्तिवाले पुदूगल स्कंध, तुल्य ( समान ) 
क्षेत्रावगाह जीवके परिणाममात्रका--जो कि बहिरंग साधन है, उसका--श्राश्रय 
लेकर, जीव उनको परिणमाने वाला नहीं होने पर भी, स्वयमेव कमंभावसे परिणमित 
होते हैं। इससे निश्चित होता है कि पुद्गल पिण्डोंको कर्मरप करनेवाला आत्मा 
नहीं है । 

भावा्थ:--समान क्षेत्रमें रहनेवाले जीवके विकारी परिणामकों निमित्तमात्र 
करके कार्मणवर्गणायें स्वयमेव अपनी अन्तरंगशक्तिसे ज्ञानावरणादि कर्मरूप परिणमित 
होजाती हैं; जीव उन्हें कमंरूप परिणमित नहीं करता ॥ १६६ ॥ 


ग्रब आ्ात्माके कमंरूप परिणत पुद्गलद्रव्यात्मक शरीरके कतृ त्वका अभ्रभाव 
निश्चित करते हैं ( अर्थात्‌ यह निश्चित करते हैं कि कमंरूपपरिणतपुद्गलद्रव्यस्वरूप 
शरीरका कर्ता आत्मा नहीं है ):-- 


गाया १७० 
अन्वयार्थ:--[ कमत्वगताः ] कर्मरूप परिणत [ ते ते ] वे वे [ पुद्ठलकायाः ] 
पुद्ूगल पिण्ड [ देह्दान्तर संक्रम॑ प्राप्य ] देहान्तररूप परिवर्तनको प्राप्त करके [पुनः अपि] 
पुनः पुनः [ जीवस्प ] जीवके [ देद्दाः ] शरीर [ संजायन्ते ] होते हैं । 


लेनशाखमाला ] -- झेयतसस्‍्व-प्रश्लापन -- २६७ 


ये ये नामामी यस्य जीवस्य परिणाम निमित्तमात्रीकृत्य पुद्गल्कायाः स्वयमेव कर्म- 
त्वेन परिणमन्ति, अथ ते ते तर्प जीवस्यानादिसंतानप्रश्नतिशरीरान्तरसंक्रान्तिमाश्रित्य 
घयमेव च शरीराणि जायन्ते। अतो5्वधार्यते न कमत्वपरिणतपुद्गलद्रव्यात्मकश्नरीरकर्ता 
पुरुषो इस्ति ।। १७० ॥ 
अथास्मनः शरीरत्वामावमवधारय ति--- 
श्ोरालिओ य देहो देहो वेउव्विश्ो य तेजइओ । 
आहारय कम्मइओ पुर्गलद॒ब्व्पगा सब्बे ॥ १७१ ॥ 
ओदारिकश् देद्द देहो वैक्रियिकथ तैजसः । 
आहारकः कामेणः पुदुगलद्रव्यात्मकाः सर्वे || १७१ ॥ 
यतो हौदारिकवैक्रियिकाहारकतैजसकाम णानि शरीराणि सर्वाण्यपि पुद्गलद्रब्यात्मकानि | 
ततो5वधायंते न शरीरं पुरुषो5स्ति || १७१ ॥ 


टीकाः--जिस जीवके परिणामको निमित्तमात्र करके जो जो यह पुद्गल 
पिण्ड स्वयमेव कर्मरूप परिणत होते हैं, वे जीवके ग्रनादिसंततिरूप प्रवतेमान देहान्तर 
( भवांतर ) रूप परिवर्तनका आश्रय लेकर (वे वे पुद्गलपिण्ड ) स्वयमेव शरीर 
( शरीररूप, शरीरके होनेमें निमित्तरूप ) बनते हैं। इससे निश्चित होता है कि 
कमंरूप परिणत पुद्गलद्रव्यात्मक शरीरका कर्ता आ्रात्मा नहीं है । 

भावाथेः-- जीवके परिणामको निमित्तमात्र करके जो पुद्गल स्वयमेव कर्मरूप 
परिणत होते हैं। वे पुदूगल ही अन्य भवमें शरीरके बननेमें निमित्तभूत होते हैं, 
भर नोकमंपुद्गल स्वयमेव शरीररूप परिणमित होते हैं इसलिये शरीरका कर्ता 
ग्रात्मा नहीं है ।। १७० ॥ 

ग्रव श्रात्माके शरीरत्वका अ्रभाव निश्चित करते हैं:-- 

गाथा १७१ 

अन्ययार्थ:--[ औदारिकः च देहः ] औदारिक शरीर, [ वेक्रियिकः देहः ] 
वेक्रियिक शरीर, [ तैजसः ] तेजस शरीर, [ आद्वारक! ] ब्राह्दारम शरीर [ च] भ्रोर 
[ कामेणः ] कार्मण शरीर--] सर्वे ] सब [ पृद्ठलद्गव्यात्मका! ] पुद्गलद्व्यात्मक है । 

टीकाः--ओऔौदारिक, वेक्रियिक, श्राहरक, तेजस और कार्मण-सभी शरीर 
पुद्गलद्गव्यात्मक हैं। इससे निश्चित होता है कि भात्मा दरीर नहीं है ॥ १७१॥ 


श्द््द «- प्रवचनसार -- [ भगवान भ्रीकुल्दकुल्द-कद्दान 


अथ किं तहिं जीवस्प शरीरादिसबंपरद्रव्य विभागसाघनमसाधारणं स्वलक्षणमित्या- 
वेदयति--- 
अरसमस्वमगंधं अव्वत्तं चेदणागुणमसद् । 
जाण अलिंगग्गहणं जीवमणिद्रिटूसंठाएं ॥ १७२ ॥ 
अरसमरूपमगन्धमव्यक्त चेतमागुगमशब्दम्‌ । 
जञानीद्यलिड्र्ग्रहणं जीवमनिर्दिष्टसंस्थानम्‌ ।। १७२ || 


आत्मनों हि रसरूपगन्धगुणाभावस्वभावत्वात्स्पशंगुणव्यक्तयभावस्वभावत्वात्‌ शब्दपर्याया- 
भावस्वमावत्वात्तथा तन्मूलादलिज्जग्राह्मत्वात्सवेसंस्थानाभावस्वमावत्वाचपुद्‌गलद्रव्यविभागसाधनम- 
रसत्वमरूपत्वमगन्धत्वमन्यक्तत्वमशन्दत्वम लिड्ग्राह्मतमसंस्थानत्व॑ चास्ति | सकलपुद्नलापुद्वला- 
जीवद्रन्यविभागसाघनं तु चेतनागुणत्वमस्ति | तदेव च तस्य स्वजीवद्रव्यमात्राश्रितत्वेन स्व 


तब फिर जीवका, शरीरादि सर्वपरद्रव्योंस विभागका साधनभूत, श्रसाधारण 
स्वलक्षण क्‍या है, सो कहते हैं:-- 
गाथा १७२ 


अन्वयाथेः--[ जीवम्‌ ] जीवको [ अभरसम्‌ ] रसरहित, [ अरूपम्‌ ] रूप रहित, 
[ अगंधम्‌ ] गन्धरहित, [ अव्यक्तम्‌ ] अव्यक्त, [ चेतनागुणम्‌ ] चेतनागुणयुक्त, 
[ अशब्दम्‌ ] शब्दरहित, [ अलिंगग्रहणम््‌ | लिंग द्वारा ग्रहण न होने योग्य, और 
[ अनिर्दि्टसंस्थानम्‌ ] जिसका कोई संस्थान नहीं कहा गया है, ऐसा [ जानीहि ] जानो । 


टीकाः--आत्मा ( १ ) रसगुणके अभावरूप स्वभाववाला होनेसे, (२) 
रूपगुणके ग्रभावरूप स्वभाववाला होनेसे, (३) गंघगुणके अभावरूप स्वभाववाला होनेसे, 
(४) स्पशेंगुणरूप व्यक्तताके श्रभावरूप स्वभाववाला होनेसे, (५) शब्दपर्यायके श्रभावरूप 
स्वभाववाला होनेसे, तथा ( ६ ) इन सबके कारण ( अ्रर्थात्‌ रस-रूप-गंध इत्यादिके 
श्रभावरूप स्वभावके काश्ण ) लिगके द्वारा श्रग्राह्म होनेसे, और ( ७ ) सर्व संस्थानोंके 
अ्रभावरूप स्वभाववाला होनेसे, आत्माको पुद्रगलद्रव्यसे विभागका साधनभूत ( १ ) 
अ्रसत्व, ( २ ) अरूपत्व, (३ ) अ्रगंधत्व, ( ४ ) अव्यक्तता, ( ५) अशब्दत्व, (६) 
अलिगग्राह्मत्व, और ( ७ ) असंस्थानत्व है। पुद्रगल तथा अपुदगल-समस्त श्रजीब 
द्रव्योंसे विभागका साधन तो चेतनाग्रणमयत्व है; भौर वही, मात्र स्वजीवद्रव्याश्रित 


जेनशास््रमात्ना ] -- झेयतक्त्य-प्रद्मापत -- २६६ 


लक्षणतां बिश्ना्ण शेषद्रव्यान्तरविभागं साघधयति । अलिड्रग्राह्म इति वक्तव्ये यदलिब्डग्नदणमि- 
त्यूक्त तद्गहुतरार्थप्रतिपचये । तथाहि (१) न लिंगे रिन्द्रियैग्राहिकतामापश्चस्य ग्रदर्ण यस्येत्यतीन्द्रिय- 
ब्ानमयत्वस्य प्रतिपत्तिः । (२) न लिंगे रिन्द्रिये ग्रह्मतामापश्नस्य ग्रहण यस्येतीन्द्रियप्रत्यक्षाविषय- 
त्वस्य । (३) न लिंगादिन्द्रियगम्पाद्धूमादस्नेरिव ग्रहण यस्येतीन्द्रयप्रत्यक्षपूवकानुमानाविषय- 
त्वस्थ । (४) न लिंगादेव परे ग्रद्र्ण यस्येत्यनुमेयमात्रत्वाभावस्य । (५) न लिंगादेव परेषां ग्रहण 
यस्येत्यनुमात्मात्रत्वाभावस्य | (६) न लिंगात्स्वभावेन ग्रहण यस्येति प्रत्यक्षज्ञातत्वस्य | (७) न 
लिंगेनोपयोगाख्यलक्षणेन ग्रहण शैयार्थालम्बनं यस्‍्येति बहिर्थालम्बनज्ञानाभावस्य | (८) न 


होनेसे स्वलक्षणत्वको धारण करता हुआ, श्रात्माका शेष अन्य द्रव्योंसे विभाग ( भेद ) 
सिद्ध करता है | ह 

जहाँ 'प्रलिगग्राह्म/ कहना है वहाँ जो 'अलिगग्रहण' कहा है, वह बहुतसे 
प्र्थोकी प्रतिपत्ति ( प्राप्ति, प्रतिपादन ) करनेके लिये है । वह इसप्रकार है:--( १) 
ग्राहक ( ज्ञायक ), जिसके लिगोंके द्वारा श्रर्थात्‌ इन्द्रियोंके द्वारा ग्रहण ( जानना ) नहीं 
होता वह अलिंगग्रहण है; इसप्रकार 'आरात्मा अतीन्द्रियज्ञानमय है' इस शअ्र्थकी प्राप्ति 
होती है। ( २ ) ग्राह्म (ज्ञेय ), जिसका लिगोंके द्वारा श्रर्थात्‌ इन्द्रियोंके द्वारा 
ग्रहण ( जानना ) नहीं होता वह श्रलिगग्रहण है; इसप्रकार आत्मा इन्द्रियप्रत्यक्षका 
विषय नहीं है' इस अर्थकी प्राप्ति होती है ।( ३ ) जसे धुंयेंसे श्रग्निका ग्रहण ( ज्ञान ) 
होता है, उसीप्रकार लिग द्वारा, अर्थात्‌ इन्द्रियगम्य ( इन्द्रियोंसे जानने योग्य चिह्न ) 
द्वारा जिसका ग्रहण नहीं होता वह अ्रलिगग्रहण है । इसप्रकार आत्मा इन्द्रियप्रत्यक्ष- 
पूर्वक भ्रनुमानका विषय नहीं है' ऐसे अ्र्थंकी प्राप्ति होती है । ( ४ ) दूसरोंके द्वारा-- 
मात्र लिग द्वारा ही जिसका ग्रहण नहीं होता वह अ्रलिगग्रहण है; इसप्रकार आत्मा 
अ्नुमेय मात्र ( केवल अनुमानसे ही ज्ञात होने योग्य ) नहीं है' ऐसे भ्र्थकी प्राप्ति 
होती है । ( ५) जिसके लिगसे ही परका ग्रहण नहीं होता वह अलिगग्रहण है; 
इसप्रकार आत्मा अनुमाता मात्र ( केवल अनुमान करनेवाला ही ) नहीं है, ऐसे 
अर्थकी प्राप्ति होती है । (६ ) जिसके लिंगके द्वारा नहीं किन्तु स्वभावके द्वारा 
ग्रहण होता है वह अलिगग्रहण है; इसप्रकार आत्मा प्रत्यक्ष ज्ञाता है! ऐसे श्रथथंकी 
प्राप्ति होती है। (७) जिसके लिग द्वारा श्रर्थात्‌ उपयोगनामक लक्षण द्वारा ग्रहण 
नहीं है भ्रर्थात्‌ ज्ञेग पदार्थोका आलम्बन नहीं है, वह भ्लिगग्रहण है, इसप्रकार 
आझ्ात्माके बाह्य पदार्थोका श्रालम्बनवाला ज्ञान नहीं है', ऐसे श्रर्थकी प्राप्ति होती है। 








२७० -- प्रवचनसार -- [ भगवानभी कुन्दकुन्द-कट्दान 


लिंगस्पोपयोगाख्यलक्षणस्प ग्रहर्ण स्वयमाहरणं यस्येत्यनाहायशज्ञानवस्य । (९) न लिंगस्‍्यो- 
पयोगाखूयलक्षणस्य॒ग्रहर्ण परेण दरणं यस्येत्याह्यायज्ञानत्वस्य | (१०) न लिंगे उपयोगारूय- 
लक्षणे ग्रहणं स्वयं इवोपरागो यस्येति शुद्धोपयोगस्वरभावस्ष । (११) न लिंगादुपयोगाख्यलक्षणा- 
दुग्रहणं पौद्नलिककर्मादानं यस्येति द्रव्यकर्मासंपृक्तत्वस्थ | (१२) न लिंगेम्य इन्द्रियेम्यों ग्रहर्ण 
विषयाणामुपभोगो यसस्‍्पेति विषयोपभोक्तत्वाभावस्थ | (१३) न लिंगात्मनो वेन्द्रियादिलक्षणादू- 
ग्रहणं जीवस्य घारणं यस्येति शुक्रातवानु विधायित्वाभावस्य । ( १४ ) न लिंगस्प मेहनाकारस्य 
ग्रहणं यस्येति लौकिकसाधनमात्रत्वाभावस्प | ( १४ ) न लिंगेनामेहनाकारेण ग्रहणं लोक- 





( ८ ) जो लिगको ग्रर्थात्‌ उपयोग नामक लक्षणको ग्रहण नहीं करता, अर्थात्‌ स्वयं 
( कहीं बाहरसे ) नहीं लाता, सो अलिग्रग्रहण है; इसप्रकार श्रात्मा जो कहींसे नहीं 
लाया जाता ऐसे ज्ञानवाला है' ऐसे ग्रथंकी प्राप्ति होती है । 


( € ) लिगका भ्र्थात्‌ उपयोगनामक लक्षणका ग्रहण ग्रर्थात्‌ परसे हरण नहीं 
हो सकता, सो अलिग ग्रहण है; इसप्रकार 'गआत्माका ज्ञान हरण नहीं किया जा सकता', 
ऐसे अर्थकी प्राप्ति होती है | 


( १० ) जिसे लिगमें अर्थात्‌ उपयोगनामक लक्षणमें ग्रहण श्र्थात्‌ सूर्यकी भाँति 
उपराग ( मलिनता, विकार ) नहीं है वह अ्लिगग्रहण है; इसप्रकार आत्मा 
शुद्धोपपोग स्वभावी है! ऐसे अर्थकी प्राप्ति होती है। ( ११ ) लिग द्वारा भ्र्थात्‌ 
उपयोगनामक लक्षण द्वारा ग्रहण ग्रर्थात्‌ पौदगलिक करमंका ग्रहण जिसके नहीं है, 
वह अलिगग्रहण है; इसप्रकार आत्मा द्रव्यकमेंसे श्रसंयुक्त ( असंबद्ध ) है', ऐसे 
अर्थकी प्राप्ति होती है।( १२ ) जिसे लिगोंके द्वारा श्रर्थात्‌ इन्द्रियोंके द्वारा ग्रहण 
अर्थात्‌ विषयोंका उपभोग नहीं है सो अलिगग्रहण है; इसप्रकार “आत्मा विषयोंका 
उपभोक्ता नहीं है ऐसे अर्थकी प्राप्ति होती है। (१३) लिंग द्वारा श्र्थात्‌ मन अथवा 
इन्द्रियादि लक्षणके द्वारा ग्रहण श्रर्थात्‌ जीवत्वको धारण कर रखना जिसके नहीं है 
वह अलिंगग्रहण है; इसप्रकार आत्मा शुक्र और रजके अनुसार होनेवाला नहीं है' 
ऐसे अर्थंकी भ्राप्ति होती है। (१४) लिंगका अर्थात्‌ मेहनाकार (पुरुषादिकी इन्द्रियका 


जैन शाख्रमाला ] -- शेयतश्थ-प्रश्ापन “- २७१ 


व्याप्तियस्येति कुददकप्रतिद्धसाधनाकारलोकव्याप्तित्वाभावस्प । ( १६ ) न छिंगानां स्लीपुल्नपूं सक- 
वेदानां ग्रहण यस्येति ख्रीपुश्नपुंसकद्रव्यमावाभावस्य । ( १७ ) न लिंगानां धमंध्यजानां ग्रहण 
यस्येति बद्विरक्गुयतिलिंगाभावस्य | ( १८ ) न लिंग गुणों ग्रहणमर्थाववोधों यस्थेति गुण- 
विशेषानालीदशुद्धदरव्यत्वस्थ । ( १९ ) न हिंग॑ पर्यायो ग्रहणमर्थावबोधविशेषो यस्येति 
पर्यायविशेषानालीदशुद्धद्रव्यत्वस्थ । ( २० ) न॒लिंग॑ प्रत्यभिन्नानहेतुग्रहणमर्थाववोधसामान्य॑ 
यस्येति द्रव्यानालीहशुद्धपर्यायत्वस्य || १७२ ॥ 


अथ कथममृतस्यात्मन! स्निग्धरूश्षत्वाभावादूबन्धो भवतीति पूर्वप्षयति-- 

ञाकार )का ग्रहण जिसके नहीं है सो शपलिंगग्रहण है; इसप्रकार आत्मा लौकिक- 
साधनमात्र नहीं है, ऐसे अर्थकी प्राप्ति होती है। ( १५ ) लिगके द्वारा श्रर्थात्‌ 
अमेहनाकारके द्वारा जिसका ग्रहण श्रर्थात्‌ लोकमें व्यापकत्व नहीं है सो अलिगग्रहण 
है; इसप्रकार आत्मा पाखण्डियोंके प्रसिद्ध साधनरूप आ्राकोर वाला--लोक 
व्याप्तिवाला नहीं है' ऐसे श्रथंकी प्राप्ति होती है । ( १६ ) जिसके लिगोंका, भ्रर्थात्‌ 
स्‍त्री, पुरुष और नपुंसक वेदोंका ग्रहण नहीं है वह अलिगग्रहण है; इसप्रकार “श्रात्मा 
द्रव्यसे तथा भावसे स्त्री, पुरुष तथा नपुंसक नहीं है', इस श्रथंकी प्राप्ति होती है । 
(१७) लिगोंका भ्रर्थात्‌ धर्मचित्वोंका ग्रहण जिसके नहीं है वह अलिगग्रहण है; 
इसप्रकार आत्माके बहिरंग यतिलिंगोंका अ्रभाव है” इस शअ्रथंकी प्राप्ति होती है। 
( १८ ) लिग श्रर्थात्‌ गुणरूप ग्रहण अर्थात्‌ अर्थाववोध ( पदाथ्थज्ञान ) जिसके नहीं 
है सो भ्रलिगग्रहण है; इसप्रकार 'आझ्रात्मा गुण-विशेषसे आलिगित न होने वाला 
शुद्ध द्रव्य है', ऐसे अथंकी प्राप्ति होती है।( १६ ) लिंग श्र्थात्‌ पर्यायरूप ग्रहण, 
श्र्थात्‌ भर्थाववोध विशेष जिसके नहीं है सो अलिंगग्रहण है; इसप्रकार आत्मा 
पर्याय विशेषसे श्रालिगित न होनेवाला शुद्ध द्रव्य है' ऐसे अ्रथंकी प्राप्ति होती है । 
( २० ) लिग श्रर्थात्‌ प्रत्यभिज्ञाका कारणरूप ग्रहण भ्रर्थात्‌ श्रर्थाववोध सामान्य 
जिसके नहीं है वह भ्रलिंगग्रहण है; इसप्रकार आत्मा द्वव्यसे नहीं श्रालिगित ऐसी 
शुद्ध पर्याय है' ऐसे भ्रथंकी प्राप्ति होती है ॥ १७२ ॥ 


क्‍ भ्रब, भ्रमृत॑ आात्माके, स्निग्धरूक्षत्वका श्रभाव होनेसे बंध केसे हो सकता 
है ? ऐसा पूर्व पक्ष उपस्थित करते हैं-- 


श्ज२्‌ «» प्रवचनसार -« [ भगवान भीकुर्दकुन्द-कद्दान 


मुत्तो रूवादिगुणो बज्कदि फासेहिं अणणमण्णेहिं । 
तब्विवरीदो अप्पा बज्मदि किध पोग्गलं कम्म॑ ॥१७३॥ 
मूर्तों रूपादिगुणो बध्यते स्पर्शरन्योन्ये! | 
तद्विपरीत आत्मा बध्नाति कथ पौहलं कर्म ॥ १७३ || 

मृतयोदि तावत्युद्वलयों रूपादिग्रणयुक्तत्वेन यथोदितस्निग्धरूक्षत्वस्पशविशेषादन्यो- 
न्यबन्धो अधायते एवं । आत्मकमपुद्ठलयोस्तु स कथमवर्धायते । मूर्तस्य कर्मपुह्लस्यरूपादिगुण- 
यृक्तत्वेन यथोद्तिस्निग्धरूभत्वस्पशेविशेषसंभवे5प्यमृर्तस्थात्मनो रूपादिशुणयुक्तत्वाभावेन यथो- 
दितस्निग्परूकषत्वस्पश विशेषासंभावनया चेकाकुविकलत्वात्‌ || १७३ ॥ 

अथेवममूर्तस्याप्यात्मनो बन्धो भवतीति सिद्धान्तयति-- 
ख्वादिएहिं रहिदो पेच्छदि जाणादि रूवमादीणि । 
दव्वाणि गुणे य जधा तह वंधों तेश जाणीहि ॥ १७७ ॥ 
गाया १७३ 

अन्वयाथ!--[ मूर्तः ] मूर्त ( पुदगल ) [ रूपादिगुणः ] रूपादिगुणयुक्त होनेसे 
[ अन्योन्येः स्पर्श! ] परस्पर ( वंधयोग्य ) स्पशोंसे [ बध्यते ] बंधता है; ( परन्तु ) 
[ तद्विपरीतः आत्मा ] उससे विपरीत ( अमूत ) ग्रात्मा [ पौद्वलिक॑ कर्म ] पौदूगलिक 
कमंको [ कं ] कंसे [ बध्नाति ] बांधता है ? 

टीकाः--मूर्त ऐसे दो पुद्गल तो रूपादिगुणयुक्त होनेसे यथोक्त स्निग्ध- 
रूक्षत्वरूप स्पशविशेष ( बंधयोग्य स्पश ) के कारण उनका पारस्परिक बंध अवश्य 
समभा जा सकता है, किन्तु आत्मा और कमंपुद्गलका बंध कैसे समझा जा सकता 
है ? क्योंकि मूर्त कर्मपुदूगल रूपादिगुणयुक्त है, इसलिये उसके यथोक्त स्निर्घ- 
रूक्षत्वरूप स्पशविशेषका भ्रसंभव होने पर भी भ्रमृर्त श्रात्माके रूपादिग्रुणयुक्तता नहीं है 
इसलिये उसके यथोक्त स्तिग्धरूक्षत्वरूप स्पर्श विशेषका श्रसंभव होनेसे एक भ्रंग विकल 
है। ( अर्थात्‌ बंधयोग्य दो श्रगोंमेंसे एक श्रग भ्रयौग्य है,--स्परश गुण रहित होनेसे 
बंधकी योग्यतावाला नहीं है | ) ॥ १७३ ॥ 


भ्रव यह सिद्धान्त निश्चित करते हैं कि आत्माके श्रमूर्त होने पर भी 
इसप्रकार बंध होता है;:--- 


जैनशाश्वमात्रा ] -- झेयतस्‍्व-प्रश्षापत “- २७३ 
रूपादिक रहित। पश्यति ज्ञानाति रूपादीनि । 
दरव्याणि गुणांश यथा तथा बन्धम्तेन जानीदि || १७४ || 


येन प्रकारेण रूपादिरहितो रूपीँणि द्रव्याणि तदृगुणांश्व पश्यति जानाति च, तेनैव 
प्रकारेण रूपादिरहितो रूपिमिः कर्मपृद्वलेः किल बध्यते। भन्‍्यथा कथमसूर्तों मृत पश्यति 














गाथा १७४ 
अन्वयारथ:--[ यथा ] जंसे [ रूपादिके! रहितः ] रूपादिरहित ( जीव ) 
[ रूपादीनि ] रूपादिको-[ द्रव्याणि गुणान्‌ च ] द्रव्योंको तथा गुणोंकों ( रूपी द्रव्योंको 
गैर उनके गुणोंकों )-[ पश्यति जानाति ] देखता है और जानता है [ तथा ] उसीप्रकार 
[ तेन ] उसके साथ ( अरूपीका रूपीके साथ ) [ बंघः जानीहि ] बंध जानो | 


टीकाः--जसे रूपादिरहित (जीव ) रूपी द्वव्योंको तथा झनके गुणोंको 
देखता है तथा जानता है उसीप्रकार रूपादिरहित ( जीव ) रूपी कर्मपुद्गलोंके साथ 
बँधता है; क्योंकि यदि ऐसा न हो तो यहाँ भी ( देखने-जाननेके संबंधमें भी ) यह 
प्रशन अनिवाय है कि अमृत मूतेको कंसे देखता-जानता है ? 
गैर ऐसा भी नहीं है कि यह ( अरूपीका रूपीके साथ बंध होनेकी ) बात 
ग्रत्यन्त दुघट है इसलिये उसे दार्ष्टान्तरूप बनाया है, परन्तु आबालगोपाल सभीको 
प्रगट ( ज्ञात ) हो जाय इसलिये दृष्टान्त द्वारा समभाया गया है। यथा:---बाल- 
गोपालका प्रथक्‌ रहनेवाले मिट्टीके बेलको अथवा ( सच्चे ) बेलको देखने और जानने 
पर बेलके साथ संबंध नहीं है तथापि विषयरूपसे रहनेवाला बेल जिनका निमित्त है 
ऐसे उपयोगारूढ़ वृषभाकार दशन-ज्ञानके साथका संबंध बेलके साथके संबंधरूप 
व्यवहारका साधक अवश्य है; इसीप्रकार आत्मा अरूपित्वके कारण स्पशशून्य है, 
इसलिये उसका कमंपुद्गलोंके साथ संबंध नहीं है, तथापि एकावगाहरूपसे रहनेवाले 
कर्म पुद्गल जिनके निमित्त हैं ऐसे उपयोगारूढ़ रागद्वेषादिभावोंके साथका संबंध 
कर्मपुद्गलोंके साथके बंधरूप व्यवहारका साधक श्रवश्य है| 


भातवार्थ:--'झ्रात्माके अमूर्तिक होनेपर भी वह मूर्तिककर्म-पुद्गलोंके साथ 
कंसे बंधता है? इस प्रश्नका उत्तर देते हुये श्राचायदेवने कहा है कि--आत्माके 
अ्रमूलिक होने पर भी वह मूर्तिक पदार्थोको कंसे जानता है? जंसे वह मूर्तिक 
पदार्थोंकी जानता है उसीप्रकार मूर्तिक कर्मपुद्गलोंके साथ बँधता है । 
३४ 


२्७छ ' -- प्रवचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुल्द-कट्टान 


जानाति चेत्यत्रापि पर्यनुयोगस्थानिवारयत्वात्‌ । न चैतदत्यन्तदु्घटत्वादार्शन्तिकीकृतं, किन्तु 
दृष्टान्तद्वारेणाबालगोपालप्रकटितम्‌ । तथाहि--यथा बालकस्य गोपालकस्प वा ए्थगबस्थितं 
सृदबलीवद बलीवद वा पश्यतो जानतथ न बलीवर्देन सद्दास्ति संबन्‍्धः, विषयभावावस्थित- 
बलीवद निमित्तोपपोगाधिरूटबलीवर्दाकारदशनश्नानसंबंधो बलीवद संबन्धव्यवद्ारसाधकस्त्वस्त्येव, 
तथा किलात्मनो नीरूपत्वेन स्पशंशन्यत्वान्न कर्म पुद्ठले! सहास्ति संबन्धः, एकावगाहभावावस्थितकर्म- 
पुद्ठलनिमित्तोपयोगाधिरूदरागई पादिभावसंबन्धः कर्म पुद्ठलबन्धव्यवहारसाधक स्त्वस्त्येव ॥ १७४ | 


वास्तवमें अरूपी आत्माका रूपीपदार्थोके साथ कोई संबंध न होनेपर भी 
अरूपीका रूपीके साथ संबंध होनेका व्यवहार भी विरोधको प्राप्त नहीं होता। जहाँ 
यह कहा जाता है कि श्रात्मा मूर्तिक पदार्थकों जानता है' वहाँ परमार्थतः अ्रमूतिक 
झ्रात्माका मूतिक पदार्थके साथ कोई संबंध नहीं है; उसका तो मात्र उस मूतिक 
पदार्थके आकाररूप होनेवाले ज्ञानके साथ ही संबंध है, और उस पदार्थाकार ज्ञानके 
साथके संबंधके कारण ही 'अमू्तिक झ्रात्मा मूतिक पदार्थकों जानता है' ऐसा 
अमूर्तिक-मूतिकका संबंधरूप व्यवहार सिद्ध होता है। इसीप्रकार जहाँ यह 
कहा जाता है कि 'अ्रमुक आत्माका मूर्तिक कमंपुद्गलोंके साथ बंध है वहाँ 
परमार्थत: अमूर्तिक आ्रात्माका मूर्तिक कमं-पुद्गलोंके साथ कोई सम्बन्ध नहीं है । 
झात्माका तो कमं-पुद्गल जिसमें निमित्त हैं ऐसे रागद्वेषादि भावोंके साथ ही सम्बन्ध' 
( बंध ) है, और उन कमं-निमित्तक रागद्वेषादि भावोंके साथ सम्बन्ध होनेसे ही 
“इस आत्माका मूतिक कमंपुद्गलोंके साथ बंध है' ऐसा अ्रमृतिक-मूतिकका बन्धरूप 
व्यवहार सिद्ध होता है । 





यद्यपि मनुष्यको स्त्री-पृत्र-नननादिके साथ वास्तवमें कोई सम्बन्ध नहीं है, 
वे उस मनुष्यसे सर्वथा भिन्न हैं, तथापि स्त्री पूत्र धनादिके प्रति राग करने- 
वाले मनुष्यको रागका बन्धन होनेसे, और उस रागमें स्त्रीपुत्रधनादिके निमित्त 
होनेसे व्यवहारसे यह अवश्य कहा जाता है कि “इस मनुष्यको स्त्रीपुत्रधनादिका 
वन्धन है; इसीप्रकार, यद्यपि आत्माका कमंपुद्गलोंके साथ वास्तवमें कोई सम्बन्ध 
नहीं है, वे ग्रात्मासे सवथा भिन्न हैं, तथापि रागद्वेषादि भाव करनेवाले आत्माको 
रागद्वेषादि भावोंका बन्धन होनेसे और उन भावोंमें कमंपुदूगल निमित्त होनेसे 


व्यवहारसे यह श्रवश्य कहा जासकता है कि इस आत्माको क्मंपुदुगलोंका 
बन्धन है ॥ १७४ ॥ 


जैनशास्त्रमात्षा ] «- शेयतक्त्य-प्रक्ञापल “« २७४ 


अथ भावबन्धस्वरूपं हापयति--- 


उवश्योगमओं जीवों मुज्भदि रज्जेदि वा पदुस्सेदि । 
पष्पा विविध विसये जो हि पुणो तेहि संबंधो ॥ १७५ ॥ 
उपयोगमयो जीबो पुझ्यति रज्यति बा प्रदृष्टि । 
प्राप्प विविधान विषयान यो हि पुनस्ते! संबन्धः || १७५ ॥ 
अयमात्मा सर्व एवं तावत्सविकल्पनिर्विकल्पपरिच्छेदात्मकत्वादूषयोगमयः | तत्र यो हि 
नाम नानाकारान्‌ परिच्छेयानर्थानासाध मोह वा रागं वा द्वेष॑ वा सम्रुपेति स नाम तेः परप्रत्य- 
यैरपि मोदरागद्व पेरुपरक्तात्मस्वभावत्वान्नीलपीतरक्तो पाश्रयप्रत्ययनीलपीतर क्तत्वेरुपरक्तस्वभावः 
सफटिकमणिरिव स्वयमेक एवं तद्भावद्वितीयल्वादबन्धो भवति ॥ १७५ || 


प्रब॒ भावबंधका स्वरूप बतलाते हैं:--- 








गाथा १७५ 
अखयाथ।--[ यः दि पुनः ] जो [ उपयोगमयः जीवः ] उपयोगमय जीव 
[ विविधान विषयान्‌ ] विविध विषयोंको [ श्राप्य ] प्राप्त करके [ मुह्मति ] मोह करता 
है, [ रज्यति ] राग करता है, [ वा ] श्रथवा [ प्रद्देष्टि ] द्वेष करता है, ( वह जीव ) 
[ वें! ] उनके द्वारा ( मोह-राग-द्वेषके द्वारा ) [ सम्बन्ध! ] बन्धरूप है । 
टीकाः--प्रथम तो यह आत्मा सर्व ही उपयोगमय है, क्योंकि वह सविकल्प 
गौर निविकल्प प्रतिभासस्वरूप है ( अर्थात्‌ ज्ञान-दर्शनस्वरूप है। ) उसमें जो श्रात्मा 
विविधाकार प्रतिभासित होनेवाले पदार्थोको प्राप्त करके मोह, राग अथवा दह्वंष करता 
है, वह काला, पीला, और लाल आश्रय जिनका निमित्त है ऐसे कालेपन, पीलेपन 
ओर ललाईके द्वारा उपरक्त स्वभाववाले स्फटिक मणिकी भाँति--पर जिनका 
निमित्त है ऐसे मोह, राग और द्वेषके द्वारा उपरक्त ( विकारी-मलिन-कलुषित, ) 
श्रात्मस्वभाववाला होनेसे, स्वयं भ्रकेला ही बंधरूप है, क्योंकि मोह-राग-द्वेषादि भाव 
उसका द्वितीय है॥ १७५ ॥ 


१. आश्रय - जिसमें श्फटिकमणि रखा हो वह पात्र | 
द्वितीय - दूसरा [ “बन्ध तो दोके बीच द्योता है, अकेला आत्मा बंधस्वरूप केसे हो सकता 
है ९! इस प्रश्नका उत्तर यह है कि -एक तो आत्मा और दूसरा सोहरागद्ेषादिभाष द्वोनेसे, 
मोहरागद्वेषादिभावके द्वारा मलिनश्वभाववाला आत्मा स्वयं दी भावषंध है । 


२७६ -- प्रवचनसार -- | भगवान श्रीकुस्दकुन्द-फहान 
अथ भावषन्धयुक्ति द्रव्यवन्धस्वरूप प्रज्ञापप ति-- 
भावेण जेण जीवो पेच्छदि जाणादि आगद विसये । 
रज्जदि तेणेव पुणो बज्मदि कम्म त्ति उददेसो ॥ १७६॥ 
भावेन येन जीवः पश्यति जानात्यागत विपये । 
रज्यति तेनैव पुनबेध्यते कर्मेत्युपदेशः || रै७६ ॥ 


अयमात्मा साकारनिराकारपरिच्छेदात्मकत्वात्परिच्छेधतामापथमानमर्थजात॑ येनैव 
मोहरूपेण रागरूपेण द्परूपेण वा भावेन पश्यति जानाति च तेनैबोपरज्यत एवं । योष्यप्मुपरागः 
स खलु स्निग्परूक्षत्वस्थानीयों भाववन्धः | अथ पुनस्तेनेव पौद्लिक कर्म बध्यत एवं, हइत्पेष 
भाववन्धप्रत्ययो द्रव्यबन्धः ।। १७६ ।| 
अथ पुद्ठलजीवतदुभयवन्धस्वरूप॑ ज्ञापपति-- 


ग्रब, भावबंधकी युक्ति और द्रव्यबन्धका स्वरूप कहते हैं:-- 
गाथा १७६ 


अन्वयार्थ:---[ जीवः ] जीव [ येन भावेन ] जिस भावसे [ विषये आगतं ] 
विषयागत पदार्थकों [ पश्यति बानाति | देखता है और जानता है, [ तेन एवं ] 
उसीसे [ रज्यति ] उपरक्त होता है; [ पुनः ] और ( उसीसे ) [ कर्म बध्यते ] कर्म 
बँधता है; -[ इति ] ऐसा [ उपदेशः | उपदेश है । 


टीका;- यह आत्मा साकार और निराकार प्रतिभासस्वरूप (ज्ञान और 
दर्शनस्वरूप ) होनेसे प्रतिभास्य (प्रतिभासित होने योग्य ) पदार्थसमूहको जिस 
मोहरूप, रागरूप या द्वेंषरूप भावसे देखता है और जानता है, उसीसे उपरक्त होता 
है । जो यह उपराग ( विकार ) है वह वास्तवमें 'स्निग्धरूक्षत्वस्थानीय भावबंध है । 
झऔर उसीसे भ्रवश्य पौद्गलिक कर्म बँधता है। इसप्रकार यह द्रव्यबंधका निमित्त 
भावबंध है ॥ १७६ ॥ 


भ्रब पुदूगलबंध, जीवबंध और उन दोनोंके बंधका स्वरूप कहते हैं:--- 


१. स्निग्धरूज्॒त्वस्थानीय - स्निग्थता और रूक्ताके समान । ( जैसे पुद्नलमें विशिष्ट स्निग्धता- 
रूत्ञता बन्ध है, उसीप्रकार जीवमें रागद्वेषरूप विकार भावबन्ध है ) 


जेनशाखमाला ] «- शेयतस्व-प्रक्लापत -- शक 


फासेहिं पुर्गलाएं बंधो जीवस्स रागमादीहिं । 
अरणणोणणमवगाहो पुग्गलजीवष्पगो भणिदों ॥ १७७ ॥ 
स्पर्श: पृदलानां बन्धो जीवस्य रागादिभिः । 
अन्योन्यमवर्गादः पृद्वलम्ीवात्मको भणितः।| १७७ || 
यस्तावदत्र कर्मणां स्निग्धरूश्नत्वस्पर्श विशेषे रेकत्वपरिणामः से केवलपुद्धलबन्धः । यस्तु 
जीवस्पौपाधिकमो हरा गद्वेपपर्या ये रेकत्वपरि णामः स केवलजीवबन्धः । यः पुनः जीवकर्मपुद्ठलयोः 
परस्परपरिणामनिमिश्तमात्रस्वेन विशिष्टतरः परस्परमवर्माह! स तदुमयबन्ध! ॥ १७७ ॥ 
अथ द्रव्यबन्धस्य भावबन्धहेतुकत्वमुजीवयति--- 


सपदेसो सो अप्पा तेसु पर्देसेसु पुरगला काया । 

पविसंति जहाजोग्गं चिट्रति य जंति बज्मंति ॥ १७८ ॥ 
सप्रदेशः मे आत्मा तेपु प्रदेशेषु पुद्वलाः काया: । 
प्रचिशन्ति यथायोग्यं तिष्टन्ति च यान्ति बध्यन्ते | १७८ ॥ 


गाथा १७७ 
अन्वयाथेः--[ स्परोीः ] स्पशोंके साथ [ पृद्ठलानां बंधः ] पुद्गलोंका बंध, 
[ रागादिमिः जीवस्थ ] रागादिके साथ जीवका बंध, और [ अन्योन्यम अवगाहः ] 
ग्रन्योन्य श्रवगाह [ पुद्ठलजीवात्मकः भणितः ] पुदुगलजीवात्मक बंध कहा गया है । 
टीका;+--प्रथम तो यहाँ, कर्मोका जो स्निग्धतारूक्षतारूप स्पर्शविशेषोंके साथ 
एकत्वपरिणाम है सो केवल पुद्गलबंध है; और जीवका श्रौपाधिक मोह-राग-द्वेषरूप 
पर्यायोंके साथ जो एकत्व परिणाम है सो केवल जीवबंध है; श्रौर जीव तथा करमंपुद्गल- 
के परस्पर परिणामके निमित्तमात्रसे जो विशिष्टतर परस्पर अवगाह है सो उभयबंध है । 
[ प्र्थात्‌ जीव और कर्मपुदूगल एक दूसरेके परिणाममें निमित्तमात्र होवें, ऐसा जो 
( विशिष्टप्रकारका-खासप्रकारका ) उनका एकक्षेत्रावगाह्‌ संबंध है सो वह 
पुदू्गलजीवात्मक बंध है। || १७७ । 
भ्रब, यह बतलाते हैं कि द्रव्यबंधका हेतु भावबंध है:-- 
गाया १७८ 
अन्ययार्थ:--[ सः आत्मा ] वह आत्मा [ सप्रदेश! ] सप्रदेश है; [ तेषु प्रदे- 


श्ध्८ -- प्रवचनसार --- [ भगवान भीकुस्दकुम्द -कद्ान 


अयमात्मा लोकाकाशतुल्यासंख्येयप्रदेशत्वात्सप्रदेश! अथ तेष तस्य प्रदेशेष कायबाढ़- 
मनोवर्शणालम्बनः परिस्पन्यो यथा भव॒ति दशा कमपुद्धलकायाः स्वयमेव परिस्पन्दवन्त 
प्रविशन्त्पपि तिष्ठन्त्यपि बच्छन्त्यपि च। अस्ति चेजीवस्य मोहरागद्रपरूपी भावों बध्यंते5पि 
थे । ततो 5वधायते द्रव्यबन्धस्प भावषन्धों हेतु! || १७८ ॥ 


अथ द्रव्ययन्धहेतुत्वेन रागपरिणाममात्रस्य भावबन्धस्प निश्रयवन्धत्व॑ साधयति-- 
रत्तो बंधदि कम्मं मुबदि कम्मेहि रागरहिदप्पा । 
एसो बंधसमासो जीवाणं जाण णिच्छयदों ॥ १७६ ॥ 


रक्तो बध्माति कम मुच्यते कमभी रागरद्दितात्मा । 
एप बन्च समासों जीवानां जञानीहि निश्चतः।॥| १७९ || 





शैषु ] उन प्रदेशोंमें [ पुद्धछा। काया; ] पुदूगलसमूह [ प्रविश्वन्ति ] प्रवेश करते हैं 
[ ययायोग्यं तिष्ठन्त्रि | यथायोग्य रहते हैं, [ यान्ति ] जाते हैं, [ च ] भ्ौर ] बध्यन्ते ] 
बंधते हैं । 

टीकाः---यह आरात्मा लोकाकाशतुल्य ग्रसंख्यप्रदेशी होनेसे सप्रदेश है। उसके 
इन प्रदेशोंमें कायवर्गगा, वचनवर्गगा और मनोवगंणाका शअ्रालम्बनवाला परिस्पन्द 
( कम्पन ) जिस प्रकारसे होता है उस प्रकारसे कमपुद्गलके समूह स्वयमेव परिस्पन्द- 
वाले होते हुये प्रवेश भी करते हैं, रहते भी हैं, और जाते भी हैं; श्लौर यदि जीवके 
मोह-राग-द्वेषरूप भाव हों तो बंधते भी हैं। इसलिये निश्चित होता है कि द्रव्यबंधका 
हेतु भावबंध है ॥ १७८ ॥ 








अब, यह सिद्ध करते हैं कि--राग परिणाममात्र जो भावबन्ध है सो द्रव्य- 
बन्धका हेतु होनेसे वही निशचयबन्ध है:-- 


गाया १७९ 
अन्यार्थ:--[ रक्तः ] रागी प्रात्मा [ कर्म बध्नाति ] कर्म बाँधता है, 
[ रागरहितात्मा ) रागरहित झात्मा [ कममिः प्रुच्यते ] कर्मोंसे मुक्त होता है;--[ एप ] 


यह [ जीवानां ] जीवोंके [ बंधममासः ] बन्धका संक्षेप [ निश्चयतः ] निदचयसे 
[ जानौहि ) जानो | 


लैन शाखमाला ] -- ज्लेयतश्य-प्रज्ञापन -- २७६ 


यतो रागपरिणत एवाभिनवेन द्रव्यकर्णा बध्यते न बैराग्यपरिणतः, अभिनवेन द्रव्य- 
करमणा रागपरिणतो न प्रुच्यते वैराग्यपरिणत एवं, बध्यत एवं संस्पृशतैवामिनवेन द्रव्यकरमणा 
चिरसंचितेन पुराणेन च न मुच्यते रागपरिणतः, प्ुुच्यत एवं संस्प्शतेवामिनवेन द्रव्यकर्मणा 
चिरसंचितेन पुराणेन च वेराग्यपरिणतो न बध्यते | ततो5वधायंते द्रब्यबन्धस्थ साधकतमत्वा- 
द्रागपरिणाम एवं निश्रयेन बन्धः ॥। १७९ ॥ 
अब परिणामस्य द्रव्यवन्धताधकतमरागविशिष्टत्व॑ सविशेष॑ प्रकटयति--- 


परिणामादों बंधो परिणामों रागदोसमोहजुदो । 
अमसुहो मोहपदोसो सुहो व असुह्दो हवदि रागो ॥ १८० ॥ 
परिणामाद्बन्धः परिणामों रामद्प्मोहयुतः । 
अशुभों मोहप्रदषी शुमो वाशुभो भवति राग। ॥ १८० ॥ 
टीकाः-- रागपरिणत जीव ही नवीन द्रव्यकर्मंसे बंँघता है, वेराग्यपरिणत 
नहीं । रागपरिणत जीव नवीन द्रव्यकर्मसे मुक्त नहीं होता, वेराग्यपरिणत ही मुक्त 
होता है | रागपरिणत जीव संस्पश करने ( सम्बन्धमें आने )वाले नवीन द्रव्यकमंसे, 
ग्रौर चिरसंचित पुराने द्रव्यकमंसे बंधता ही है, मुक्त नहीं होता । वेराग्यपरिणत 
जीव संस्प्ण करने ( सम्बन्धमें आने )वाले नवीन द्रव्यकमंसे और चिरसंचित 
पुराने द्रव्यकर्मसे मुक्त ही होता है, बँधता नहीं है । इससे निश्चित होता है कि- 
द्रव्यवन्धका साधकतम ( उत्कृष्ट हेतु ) होनेसे रागपरिणाम ही निद्चयसे 
बन्ध है ॥ १७६ | 
ग्रब, परिणामका द्रव्यबन्धके साधकतम रागसे विशिष्टत्व सविशेष प्रगट 
करते हैं ( अर्थात्‌ यह भेद सहित प्रगट करते हैं कि परिणाम द्रव्यबन्धके उत्कृष्ट 
हेतुभूत रागसे विशेषतावाला होता है ):-- 


गाथा रै८० 
अखयार्थ:--[ परिणामात्‌ बंधः ] परिणामसे बन्ध है, [ परिणामः रागद्ेप- 
मोहयुत। ] ( जो ) परिणाम राग-द्वेष-मोहयुक्त है। [ मोहप्रद्ेपो अशुभी ] ( उनमेंसे ) 
मोह झौर द्वेष भ्रशुभ है, [ रागः ] राग [ शुमः वा अशुभ ] शुभ अथवा अशुभ 
[ भवतति ] होता है । 


र्‌दध० «“ अवचलनसार -- [ भगवान श्रीकुन्दकुल्द-कहान 


द्रष्यवन्धो 5स्ति तावद्विशिष्टपरिणामात्‌ । विशिष्टत्य॑ं तु परिणाप्स्थ रागद्पमोहमयत्वेन । 
तत्र शुमाशभत्वेन द्वेतानुवर्ति । तत्र मोहद्रेषमयत्वेनाशभत्वं, रागमयत्वेन तु शुभत्व॑चाशुभत्व॑ 
च। विशुद्धिसंक्लेशाजत्वेन रागस्य दे विष्यात्‌ भवति || १८० ॥ 
अथ विशिष्टपरिणामविशेषभविशिष्टपरिणामं च कारणे कार्यब्रुपचर्य कार्य्वेन निर्दिशति-- 
सुहपरिणामो पुगणं असुहों पाव त्ति भणियमणणेसु । 
परिणामों णणणगदों दुकखक्खयकारणं समये ॥ १८१ ॥ 
शुभपरिणामः पृण्यमशुभः पापम्ििति मणितमस्येपु । 
परिणामो5उनन्यगती दृःखक्षयक्रागर्ण समय्रे ॥ १८१ ।। 


दिविधस्तावत्परिणामः परद्रव्यप्रवृत्तः स्वद्रव्यप्रवत्तथ् | तत्र परद्रय्यप्रवृसः परोपरक्तत्वा- 
दविशिष्टपरिणाम!, स्वद्र्यप्रव॒त्तस्तु परानुपरक्तत्वादविशिष्टपरिणामः । तत्रोक्ती द विशिष्टपरि- 





टीका!ः-- प्रथम तो द्रव्यवन्ध विशिष्ट परिणामसे होता है। परिणामकी 
विशिष्टता राग-द्वेष-मोहमयताके कारण है। वह शुभत्व और अशुभत्वके कारण 
इंतका अनुसरण करता है। (६ ग्र्थात्‌ दो प्रकारका है ); उसमेंसे 'मोह-द्वेपमयतासे 
अशुभत्व होता है, और रागमयतासे शुभत्व तथा अशुभत्व होता है, क्योंकि राग- 
विशुद्धि तथा संक्‍लेशयुक्त होनेसे दो प्रकारका होता है ॥ १८० ॥ 

ग्रब॒ विशिष्ट परिणामके भेदको तथा अविशिप्ट परिणामको, कारणमें 


कार्यका उपचार करके कायरूपसे बतलाते हैं:--- 
गाथा १८१ 


अन्वया थे अन्येषु ] परके प्रति [ शुभ परिणामः ] शुभ परिणाम [ पृण्यम्‌ ] 
पुष्य है, और [ अशुभः ] अ्रशुभ परिणाम [ पापम्‌ ] पाप है, [ इति भांणतम्‌ ] 
ऐसा कहा है; [ अनन्यगतः परिणाम! ] जो दूसरेके प्रति प्रवतंमान नहीं है ऐसा 
परिणाम [ समये ] समय पर [ दुःखक्षयक्रारणम ] दुःख क्षयका कारण है । 

टीकाः--प्रथम तो परिणाम दो प्रकारका है--परद्रव्यप्रवृत्त (-परद्रव्यके 
“प्रति प्रवतेमान ) और स्वद्रव्यप्रवुत्त | इनमेंसे परद्रव्यप्रवृत्तपतरिणाम परके द्वारा उपरक्त 


१. मोहमय परिणाम और द्वेषमय परिणाम अशुभ हैं | 


२ धर्मौनुराग विशुद्धिवाला होनेसे धर्मानुरागमय परिणाम शुभ है। विषयानुराग संक्लेशमय 
होनेसे विषयानुरागमय परिणाम अशुभ है। 


जैन शास्त्रमाला ] >- श्षेयतक््व-श्रज्ञापन -- श्परै 


णामस्य विश्वेषो, शुभपरिणामो5शुभपरिणामथ्व । तत्र पृण्यपुद्टलवन्धकारणत्वात्‌ शुभपरिणामः 
पुण्यं, पापपुद्ठलवन्धकारणत्वादशुमपरिणामः पापम्‌ | अविशिष्टपरिणामस्य तु शुद्धत्वेनेकत्वा- 
क्षास्ति विशेषः | स काले संसारदुःखह्देतुकर्म पृद्ठलक्षयकारणत्वात्सं सारदुःखहेतुकर्म पु हलक्ष यात्मकी 
मोक्ष एव ॥ १८१ ॥। 


अथ जीवस्प स्वपरद्रण्यप्रवृत्तिनिद्तत्तिसिद्धये स्वपरविभार्ग दर्शयति-- 
भणिदा पुटढविप्पमुहा जीवणिकायाध थावरा य तसा । 
अगणा ते जीवादो जीव्रों वि य तेहिंदों अणणों ॥१८२५॥ 
भणिताः प्रथिवीप्रमुखा जीवनिकाया अथ स्थावराश त्रसाः । 
अन्ये ते जीवाजीवोठपि थे तेभ्यो5न्यः ॥ १८२ ॥ 


( परके निमित्तसे विकारी ) होनेसे विशिष्ट परिणाम है, और स्वद्रव्यप्रवृत्त 
परिणाम परके द्वारा उपरक्त न होनेसे अ्रवि्षिष्ट परिणाम है। उसमें विशिष्ट 
परिणामके पूर्वोक्त दो भेद हैं--शुभपरिणाम और अशुभ परिणाम । उनमें, पुण्यरूप 
पुद्गलके बंधका कारण होनेसे शुभपरिणाम पुण्य है, और पापरूप पुद्गलके बंधका 
कारण होनेसे अशुभ परिणाम पाप है। अविशिष्ट परिणाम तो शुद्ध होनेसे एक है, 
इसलिये उसके भेद नहीं हैं । वह ( भ्रविशिष्ट परिणाम ) यथाकाल संसार दुःखके 
हेतुभूत कर्मपुदूगलके क्षयका कारण होनेसे संसारदु:ःखका हेतुभूत कमंपुद्गलका 
क्षयस्वरूप मोक्ष ही है । 

भावाथेः--प रके प्रति प्रवर्तेमान शुभपरिणाम परुण्यका कारण है, और 
ग्रशुभपरिणाम पापका कारण है; इसलिये यदि कारणमें कार्यका उपचार किया जाय 
तो शुभपरिणाम पुण्य है और अशुभपरिणाम पाप। स्वात्मद्रव्यमें प्रवतेमान शुद्ध 
परिणाम मोक्षका कारण है; इसलिये यदि कारणमें कार्यका उपचार किया जाय तो, 
शुद्ध परिणाम मोक्ष है ॥ १०१ || 

झ्रब, जीवकी स्वद्रव्यमें प्रवृत्ति और परद्रव्यसे निवृत्तिकी सिद्धिके लिये 
स्व-प रका विभाग बतलाते हैं:--- 





ह गाया ८२ 
अन्ववार्थी--[ अथ ] श्रव [ स्थावरा! थे ब्रसा। ] स्थावर और त्रस जो 
[ एथिवीप्रशुखाः ] पृथ्वी श्रादि, [ जीव निकाया! ] जीवनिकाय [ मणिता। ] कहे गये हैं, 
३६ 


४८२ «- प्रवचनसार --- [ भगवान भ्रीकुम्दकुम्द-फहाल 


य एते एथिवीप्रमृतपः पडजीवनिकायाखसस्थावर मेदेनाम्युपगम्यन्ते ते खन्‍्वचेतनत्वा- - 
दन्ये जीवात, जीवो5पि च॑ चेतनत्वादन्यस्तेम्य! | अत्र पडजीवनिकायात्मनः परद्रव्यमेक 
एवात्मा स्वद्रच्यम् || १८२ ॥ 

अथ जीवस्य स्वपरद्रव्यप्रदृच्तिनिभिचतत्येन स्वपरविभागज्ञानाज्ञने' अवधारयति--- 
जो एवि जाणदि एवं परमप्पाणं सहावमासेज्ज । 

कीरदि अज्मवसाएं अहं ममद॑ ति मोहादों ॥ १८३ ॥ 

यो नै जानास्येव परमात्मानं स्वभावमासाथ । 
कुरुतेउध्यवसानमद्ट ममेदमिति मोहानू || १८३ || 


यो हि नाम नेव॑ प्रतिनियतचेतनाचेतनत्वस्थभावेन जीवपुद्वलयोः स्वपरविभागं 
पश्यति स एवाहमिंदं ममेदमित्यात्मात्मीयत्वेन परद्रव्यमध्यवस्थति मोहाब्नान्यः | अतो 


[ते ] वे [ बीवात्‌ अन्‍्ये ] जीवसे अन्य हैं, [च] औझऔर [ जीवः अपि ] जीव भी 
[ तेम्षः अन्य! ] उनसे श्रन्य है । 

टीकाः--जो यह प्रृथ्वी इत्यादि षट्‌ जीवनिकाय त्रसस्थाव रके भेद पूर्वक 
माने जाते हैं, वे वास्तवमें प्रचेतनत्वके कारण जीवसे अन्य हैं, और जीव भी चेतनत्वके 
कारण उनसे श्रन्य है| यहाँ ( यह कहा है कि ) पट जीवनिकाय आत्माको परद्रव्य 
है, श्रात्मा एक ही स्वद्र॒व्य है ॥॥। १८२ ॥। 

अभ्रब, यह निश्चित करते हैं कि--जीवको स्वद्रव्यमें प्रवृत्तिका निमित्त 
स्वपरके विभागका ज्ञान है, और परद्रव्यमें प्रवृत्तिका निमित्त स्व-परके विभागका 
अज्ञान है:--- 








गाथा १८३ 

अन्वयार्थ:--[ यः ] जो [ एवं ] इसप्रकार [ स्वमावम्‌ आसाध्य ] स्वभावकों 
प्राप्त करके ( जीव-पुद्गलके स्वभावकों निश्चित करके ) [ परम्‌ आत्मानं ] परको 
और स्व को [ न एवं जानाति ] नहीं जानता, [ मोद्दात्‌ |] वह मोहसे '[ अद्म्‌ ] यह 
मैं हूँ, [ इृदंमम ] यह मेरा है' [ इति ] इसप्रकार [ अध्यवसानं ] अ्रध्यवसान [ कुरुते ] 
करता है । 

टीकाः--जो आत्मा इसप्रकार जीव और पुदुगलके ( ग्रपने-अ्पने ) निश्चित 
चेतनत्व और अचेतनत्वरूप स्वभावके द्वारा स्व-परके विभागकों नहीं देखता, वही 


लेन शाखमाला ] «> शेयतक्ष-प्रश्नापन -- २८३ 


ओवस्य परद्ण्यप्रवृत्तिनिमिस स्वपरपरिच्छेदामावमात्रमेव सामर्थ्यात्सखवद्रब्यप्रवृ चिनिमित्त 
तदभमावः ।। १८३ ॥ 


अथात्मनः कि कर्मेति निरूपयति--- 


कुब्यं समावमादा हवदि हि कत्ता सगम्स भावस्म । 
पोग्गलद॒व्बमयाणं ण दु कत्ता सब्वभावाणं ॥ १८४ ॥ 
कुवन स्वभावमात्मा भत्रति हि कर्ता स्वकस्य भावस्य । 
पुदवलद्रव्यमयानां न॒तु॒ कर्ता स्वेभावानाम्‌ | १८४ ॥ 
आत्मा हि तावत्स्व॑ भावं करोति तस्य स्वधर्मत्वादात्मनश्तथामवनश्क्तिसंभवेनावश्यमेव 
कार्यत्वात्‌ । स ते चे स्वतन्त्रः कुर्बाणस्तस्य कर्वावश्यं स्यात्‌, क्रियमाणमात्मना स्त्रो भावस्तेना- 
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आत्मा यह मैं हूँ, यह मेरा है' इसप्रकार मोहसे परद्रव्यमें श्रपनेपनका अ्रध्यवसान 
करता है, दूसरा नहीं | इससे ( यह निश्चित हुआ कि ) जीवको परद्रव्यमें प्रवृत्तिका 
निमित्त स्वप रके ज्ञानका अ्रभावमात्र ही है, और ( कहे विना भी ) सामथ्यंसे ( यह 
निश्चित हुआ कि ) स्वद्रव्यमें प्रवृत्तिका निमित्त उसका 'ग्रभाव है। 

मावार्थ:-- जिसे स्व-परका भेद विज्ञान नहीं है वही परद्रव्यमें अ्रहंकार- 
ममकार करता है, भेदविज्ञानी नहीं । इसलिये परद्रव्यमें प्रवृत्तिका कारण भेदविज्ञान- 
का अ्रभाव ही है, और स्वद्गव्यमें प्रवत्तिका कारण भेदविज्ञान ही है ॥ १८३ ॥ 

अब यह निरूपण करते हैं कि ग्रात्माका कर्म क्‍या है:--- 


गाया २८४ 


अन्वयार्थ:---[[ स्वभाव कुर्बन्‌ ] अपने भावकों करता हुआ [ आत्मा ] प्रात्मा 
[हि] वास्तवमें [ स्वकस्प भावस्य ] अपने भावका [ कर्ता भत्रति ] कर्ता है; [ठ] 
परन्तु [ पुद्ठलद्रव्यमयानां सर्वभावानां ] पुदुगलद्रव्यमय सर्व भावोंका [कर्ता न] 
कर्ता नहीं है । 

टीकाः--प्रथम तो आ्लात्मा वास्तवमें स्व ( अपने ) भावकों करता है, क्‍योंकि 
वह ( भाव ) उसका स्व घर्म है, इसलिये झआत्माको उसरूप होनेकी ( परिणमित 
होनेकी ) शक्तिका संभव है, भतः वह (भाव ) अ्रवश्यमेव झात्माका कार्य है। 


१. उसका अभाव - स्वपरके ज्ञानके अभावका अभाव; स्व-परके ज्ञानका सदुभाव । 


२८४ «- प्रवचनसार «- [ भगवान श्रीकुम्दकुस्द-कहान 


प्यस्वातस्थ कमविश्यं स्पात्‌ । एवमात्मनः स्वपरिणामः कर्म न त्वात्मा पुद्ुलस्प भावान्‌ 

करोति तेपां परधमंत्वादात्मनस्तथामवनश्नत्तयसंभवेनाकायत्वात्‌ स तानकुर्बाणों न तेषां कर्ता 

स्ात्‌ अक्रियमाणाथआत्मना ते न तस्य कम स्युः । एवमात्मनः पृद्धलपरिणामों न कर्म ॥१८४॥ 
अथ कथमात्मनः पृद्वलपरिणामों न कर्म स्पादिति संदेहमपनुदति--- 


गेर्हदि ऐेव ण मु चदि करेदि ण हि पोग्गलाणि कम्माणि । 
जीवों पुर्गलमज्के वट्ुणणवि सब्वकालेसु ॥ १८५ ॥ 
गृद्ाति नेव न मुखति करोति न हि प्रद्वलानि कर्माण । 
जीवः पूद्लमध्ये वर्तमानोंउपि सं्वेकालेप || १८४ ॥ 
न खल्वात्मनः पुद्वलपरिणाम! कम परद्रव्योपादानहानशुस्पत्वात्‌, यो दि पस्‍्य 
परिणमयिता दृष्टः स ने तदुपादानहानशून्यों श्ष्ट), यथाग्निरय!पिण्डस्यथ | मात्मा तु 


(इसप्रकार ) वह (आत्मा ) उसे ( स्व भावको ) स्वतंत्रतया करता हुआ उसका 
कर्ता अवश्य है, और स्व भाव श्ात्माके द्वारा किया जाता हुआ आत्माके द्वारा प्राप्य 
होनेसे अ्रवश्य ही श्रात्माका कम है । इसप्रकार स्वपरिणाम आत्माका कम है। 

परन्तु, आत्मा पुदूगलके भावोंको नहीं करता, क्योंकि वे परके धर्म हैं, 
इसलिये आत्माके उस-रूप होनेकी शक्तिका असंभव होनेसे वे श्रात्माका कार्य नहीं 
हैं। ( इसप्रकार ) वह (आत्मा ) उन्हें न करता हुआ उनका कर्ता नहीं होता, 
और वे श्रात्माके द्वारा न किये जाते हुये उसका कर्म नहीं हैं। इसप्रकार पुद्गल- 
परिणाम आात्माका कर्म नहीं है ॥ १८४ ॥। 

भ्रब, इस संदेहको दूर करते हैं कि पुदूगल परिणाम आरात्माका कर्म 
क्‍यों नहीं है ? :--- 





गाथा १८४५ 
अन्वयार्थ:--[ जीवः ] जीव [ स्वकालेष ] सभी कालोंमें [ पुह्लमध्ये वर्तमानः 
अपि ] पुदूगलके मध्यमें रहता हुआ भी [ पुद्ठलानि कर्माणि ] पौदूगलिक कर्मोको 
[ हि | वास्तवमें [ गृद्धाति न एव ] न तो ग्रहण करता है, [ न घ्ंचति | न छोड़ता है, 
और [ न करोति ] न करता है। 
। टीकाः--वास्तवमें पुदुर्गलंपरिणाम आ्रात्माका कर्म नहीं है, क्योंकि वह 
परद्रव्यके ग्रहण-त्यागसे रहित है। जो जिसका परिणमन करानेवाला देखा जाता है 


जैन शारत्रमाला ] “- शेयतस्व-प्रत्ञापन -- श्द५ 


तुन्यक्षेत्रवर्तित्वेठपि परद्रव्योपादानद्ानश्ल्य एवं | ततो न स पुद्ठलानां कर्ममावेन परिणमयिता 
स्पात | १८४५ ॥। 
अथात्मनः कुतस्ता्ि पुह्लकर्ममिरुपादानं दान॑ वेति निरूपयति--- 
स इृदाणि कत्ता सं सगपरिणामस्स दव्वजादस्स । 
आदीयदे कदाई विमुच्ददे कम्मधूलीहिं॥ १८६॥ 
मे इदानी कर्ता सन्‌ स्वकपरिणामस्य द्रव्यजातस्थ । 
आदोयने कदाचिहठिसुच्पते कर्मबूलिभिः ॥ १८६ ॥ 


सो5यमात्मा परद्रब्योपादानदानशत्यो5पि सांप्रत॑संसारावस्थायां निमित्तमात्रीकृत- 
परद्रव्यपरिणामस्य स्वपरिणाममात्रस्य द्रव्यत्वभूतत्वास्केबलस्थ कलयन्‌ कर्ठत्व॑ तदेव तस्य 


वह उसके ग्रहण-त्यागसे रहित नहीं देखा जाता; ज॑ंसे-श्रग्नि लोहेके गोलेमें ग्रहण 
त्याग रहित होती है । आत्मा तो तुल्य क्षेत्रमें वतंता हुआ भी ( परद्रव्यके साथ एक 
क्षेत्रावगाही होनेपर भी ) परद्रव्यके ग्रहण-त्यागसे रहित ही है । इसलिये वह पुद्गलोंको 
कमंभावसे परिणमित करानेवाला नहीं है ॥ १८५ ॥ 


तब फिर (यदि आत्मा पुदुगलोंको कमरूप परिणमित नहीं करता ) तो 
ग्रात्मा किसप्रकार पुद्गल कर्मोके द्वारा ग्रहण किया जाता है और छोड़ा जाता है? 
इसका निरूपण करते हैं:--- 


गाथा १८६ 


अन्वयार्थ/--[ सः ] वह [ हदानीं ] श्रभी ( संसारावस्थामें ) [ द्रव्यजातस्थ ] 
द्रव्यसे ( आत्मद्रव्यसे ) उत्पन्न होनेवाले [ स्वकपरिणामस्य ] ( श्रशुद्ध ) स्वपरिणामका 
[ कर्ता सन्‌ ] कर्ता होता हुआ [ कर्मधूलिमिः ] कमंरजसे [ आदीयते ] ग्रहण किया 
जाता है, और [ कदाचित तिम्नच्यते ] कदाचित्‌ छोड़ा जाता है । 

टीकाः--वह यह पश्रात्मा परद्रव्यके ग्रहण-त्यागसे रहित होता हुआ भी 
अ्रभी संसारावस्थामें, परद्रव्यपरिणामको निमित्तमात्र करते हुये केवल स्वपरिणाम- 
मात्रका--उस स्वपरिणामके द्रव्यत्वभूत होनेसे--कतृ त्वका अनुभव करता हुआ, 
उसके इसी स्वपरिणामको निमित्तमात्र करके कर्मपरिणामको प्राप्त होती हुई पुदगल- 
रजके द्वारा विद्चिष्ट अ्वगाहरूपसे ग्रहण किया जाता है भौर कदाचित्‌ छोड़ा जाता है। 


श्ध्ई «- प्रवचनसार ««- ( भगवान भीकुन्दकुम्त-कहान 


स्वपरिणाम निमिचमात्रीकृत्योपात्तकर्मपरिणामामिः पृद्नलधूलीमिर्विशिश्वधाहरूपेणोपादीयते 
कदाचिन्युच्यते व ॥ १८६ ॥ 
अथ किंकृतं पुद्वलकर्मणां वेचित्यमिति निरूपयति-- 


परिणमदि जदा अप्या सुहम्हि असुहम्हि रागदोसजुदों । 
त॑ पविसदि कम्मरयं णाणावरणादिभावेहिं ॥ १८७ ॥ 


परिणमति यदात्मा शुभेष्शभे रागदंपयुतः । 

ते प्रविशति कर्मरजों ज्ञानावरणादिभावे! ॥ १८७ ॥ 
*. अस्ति खल्वात्मनः शुभाशुभपरिणामकाले स्वश्मेव सह्पातवैचित्र्यकर्मपरृद्रलपरिणामः 
नवघनाम्बुनो भूमिसंयोगपरिणामकाले सहपायवेचित्र्यान्यपुद्वलपरिणामवत्‌ । तथाहि--यथा 


भावार्थ:-- अभी संसारावस्थामें जीव पौदूगलिक कर्मपरिणामको निमित्तमात्र 
करके अपने भ्रशुद्ध परिणामका ही कर्ता होता है, ( क्‍योंकि वह अशुद्धपरिणाम 
स्वद्रव्यसे उत्पन्न होता है ), परद्रव्यका कर्ता नहीं होता । इसप्रकार जीव अपने 
ग्रशुद्धपरिणामका कर्ता होने पर जीवके उसी अशुद्धपरिणामको निमित्तमात्र करके 
कर्मरूप परिणमित होती हुई पुद्गलरज विशेष अवगाहरूपसे जीवको ग्रहण "करती है, 
और कभी ( स्थितिके अनुसार रहकर अ्रथवा जीवके शुद्ध परिणामको निमित्तमात्र 
करके ) छोड़ती है ॥ १८६ ॥। 

ग्रब॒ पुदूयल कर्मोकी विचित्रता ( ज्ञानावरण, दर्शनावरणादिरूप अनेक- 
प्रकारता ) को कौन करता है ? इसका निरूपण करते हैं:--- 





गाथा १८७ 
अल्वयार्थ:-[ यदा ] जब [ आत्मा ] प्रात्मा [ रागद्वेषयुतः ] रागद्वेषयुक्त 
होता हुआ [ शुमे अशुमे ] शुभ भौर अशुभमें [ परिणमति ] परिणमित होता है, तब 
[ कमेरजः ] कम रज [ ब्वानावरणादिभावे! ] ज्ञानावरणादिरूपसे [ त॑ ] उसमें [ प्रविज्ञति ] 
प्रवेश करती है 
टीकाः-- जैसे नवमेघजलके भूमिसंयोगरूप परिणामके समय अ्रन्य पुद्गल- 
परिणाम स्वयमेव वंचित्र्यको प्राप्त होते हैं, उसीप्रकार श्रात्माके शुमाशुभ परिणामके 


१. कमपरिणतपुद्‌गलोंका जीवके साथ विशेष अवग्राहरूपसे रइनेको ही यहाँ फर्म पुद्गलोंके द्वारा 
जीवका “प्रहण होना' कहा है। 


लेन शाद्माला ] -- जेयतश्क-प्रश्ञापत -- रप्७ 
यदा नवघनाम्बुभूमिसंयोगेन परिणमति तदान्ये पुद्ठलाः स्वथमेव संप्तुपात्वैचित्यै! झ्ाइलशि- . 
लीन्प्रशक्रमोपादिमावे! परिणमन्ते, तथा यदायमात्मा रागदेषवश्नीकृतः शुभाशुभभावेन परिण- 
मति तदा अन्ये योगद्वारेण प्रविशन्तः कमपृद्धलाः स्वयमेव समुपाततवैचित्र्यैज्ञानावरणादिभानेः 
परिणमन्ते । अतः स्वमावक्ृतं कमंणां वैचित््यं न पुनरात्मकृतम्‌ ॥ १८७ ॥ 


अथैक एवं आत्मा बन्ध हति विभावयति--- 


सपदेसो सो अप्पा कसायिदों मोहरागदोसेहिं । 
कम्मरजेहिं मिलिट्रो बंधो त्ति परूविदों समये ॥ १८८ ॥ 
मप्रदेशशः से आत्मा कपायितों मोहरागठेप! । 
कमाजोमिः शिलष्टो बन्ध इति प्ररूषितः समये || १८८ ॥ 


समय कमंपुदूगलपरिणाम वास्तवमें स्वयमेव विचित्रताको प्राप्त होते हैं। वह 
इसप्रकार है कि--जेसे, जब नया मेघजल भूमिसंयोगरूप परिणमित होता है तब 
प्रन्य पुदूुगल स्वयमेव विचित्रताको प्राप्त हरियाली, कुकुरमुत्ता ( छत्ता ) और 
इन्द्रगोप ( चातुर्मासमें उत्पन्न लाल कीड़ा ) आदिरूप परिणमित होता है, 
इसीप्रकार जब यह आत्मा राग द्वेषके वशीभृत होता हुआ शुभाशुभभावरूप 
परिणमित होता है तब श्रन्य, योगद्वारोंसे प्रविष्ट होते हुये कमंपुदूगल स्वयमेव 
विचित्रताको प्राप्त ज्ञानावरणादि भावरूप परिणमित होते हैं । 


इससे ( यह निश्चित हुआ कि ) कर्मोकी विचित्रता ( विविधता )का 
होना 'स्वभावकृत है, किन्तु श्रात्मकृत नहीं ॥ १८७ ॥। 

ग्रब यह समभाते हैं कि अकेला ही आ्रात्मा बंध हैः-- 

गाथा (८८ 

अन्वया्थ/--[ सप्रदेशः ] प्रदेशयुक्त [सः आत्मा ] वह आ्रात्मा [ समये ] 
यथाकाल [ मोहरागढे पे! ] मोह-राग-ढ षके द्वारा [ कपायितः ] कषायित होनेसे 
[ कर्म रजोमि! श्लिष्टः ] कमंरजसे लिप्त या बद्ध होता हुआ [ बंध इति प्ररूपितः 
'बंध' कहा गया है। 


१. स्वभावकृत -- कर्मोंके अपने स्वभावसे किया हुवा। 


श्ष्८ -- अवचनसार -- [ भगवान भ्रौकुन्दकुस्द-कट्टाल 


। यथात्र सप्रदेशत्वे सति लोधादिमिः कपायितत्वात्‌ मश्जिष्टर ज्रादिमिरुपशिष्टमेक रक्त 
दृष्ट' बासः, तथात्मापि सप्रदेशत्वे सति काले मोहरामद्नेपे! कपायितत्वात्‌ कमेरजोमिरुपशिशट 
एको बन्धों द्रष्टव्य! शुद्धद्रव्यविषयत्वानिश्यस्य || १८८ || 


अथ निश्चयव्यवहाराविरोधं दर्शयति--- 
एसो वंधसमामों जीवाएं णिच्लयेण णििट्रो । 
अरहंतेहिं जदीएं ववहारों अरणहा भणिदों ॥ १८६ ॥ 
एप बस्थममारी जीवानां निम्येन निर्दि्) । 
अह ड्वियतीनां व्यवह्ारों 5 >यथा मणितः |। १८९ || 


रागपरिणाम एवात्मनः कर्म, स एवं पृण्यपरापद्वतस | रागपरिणामस्यैवात्मा कर्ता तस्यै- 
बोपादाता हााता चेत्येष शुद्धद्रव्यनिरूपणात्मकों निश्रयनयः यस्‍्तु पुद्वलपरिणाम आत्मनः कर्म 
से एव पृण्यपापद्देत पुद्वलपरिणामस्यात्मा कर्ता तस्योपादाता दाता चेति सो5शुद्धद्ृव्यनिरूप- 


टीकाः--जेसे जगतमें वस्त्र प्रदेशवान्‌ होनेसे लोध, फिटकरी आदिसे 
कषायित ( कसेला ) होता है, जिससे घह मंजीठादिके रंगसे संबद्ध होता हुआ अकेला 
ही रंगा हुआ देखा जाता है, इसीप्रकार आत्मा भी प्रदेशवान्‌ होनेसे यथाकाल मोह- 
राग हेषके द्वारा कषायित ( मलिन--रँगा हुआ ) होनेसे कमंरजके द्वारा श्लिप्ट 
होता हुआ अकेला ही बंध है; ऐसा देखना ( मानना ) चाहिये, क्योंकि निश्चयका 
विषय शुद्ध द्रव्य है ॥। १८८ ॥ 


ग्रब निश्चय और व्यवहा रका अविरोध बतलाते हैं:-- 
गांधा १८ 


अन्वयार्थ:--[ एपौ ] यह ( पूर्वोक्त प्रकारसे ), [ जीवानां ] जीवोंके 
[ बंधसमासः ] बंधका संक्षेप [ निश्रयेन ] निश्चयसे [ अहईंद्विः ] अहेन्त भगवानने 
[ यतीनां ] यतियोंसे [ निर्दिष्ट: ] कहा है; [ व्यवहारः ] व्यवहार [ अन्यथा ] अस्य- 
प्रकारस [ भणितः ] कहा है । 


टीकाः--रागपरिणाम ही आरात्माका कर्म है, वही पुण्य-पापरूप #*त' है, 
आत्मा रागपरिणामका ही कर्ता है, उसीका ग्रहण करनेवाला है श्रौर उसीका त्याग 


जैनशास्त्रमाला ] -- शोयतस्थ-प्रश्ञापन -- २८६ 


णात्मको व्यवह्रनयः | उम्रावप्येतौ स्‍्तः, शुद्धाइद्वत्वेनोमयथा द्रव्यस्थ प्रतीयमानल्वाद । 
किन्त्वत्र निश्ययनयः साधकतमत्वादुपात्त), साध्यस्य दि श॒द्धत्वेन द्रव्यस्य शुद्धत्वधोतकत्वालि- 
श्यनय एवं साधकतमों न पुनरशुद्धत्वधोतको व्यवहारनयः ॥ १८९ | 


अथाशुद्रनयादशुद्धात्मलाम एवेत्यावेदय वि-- 


ण चयदि जो दु ममत्ति अं ममेदं ति देहदविशेस । 
सो मामणणं चत्ता पडिवण्णो होदि उम्मग्गं ॥ १६० ॥ 


करनेवाला है;>यह, शुद्धद्रव्यका 'निरूपणस्वरूप निश्चयनय है। और जो पुद्गल- 
परिणाम आत्माका कर्म है, वही पुण्य-पापरूप द्वत है, आत्मा पुदूगल परिणामका 
कर्ता है, उसका ग्रहण करनेवाला और छोड़नेवाला है,--यह नय अज्ुद्धद्रव्यका 
“निरूपणस्वरूप व्यवहारनय है। यह दोनों ( नय ) हैं; क्योंकि शुद्धतया और 
ग्रगुद्धातया-दोनों प्रकारसे द्रव्यकी प्रतीति की जाती है। किन्तु यहाँ निश्चयनय 
साधकतम ( उत्कृष्टसाधक ) होनेसे ग्रहण क्रिया गया है; ( क्योंकि ) साध्यके शुद्ध 
होनेसे द्वव्यके शुद्धत्वका द्योतक ( प्रकाशक ) होनेसे निश्वयनय ही साधकतम है, किन्तु 
अशुद्धत्वका द्योतक व्यवहारनय ( साधकतम ) नहीं ॥ १८६ ॥ 


ग्रब यह कहते हैं कि अशुद्धनयसे अशुद्ध आत्माको ही प्राप्ति होती है:-- 


१-२. निश्चयनय मात्र स्वद्रव्यके परिणामको बतलाता है, इसलिये उसे शुद्धद्रव्यका कथन करनेवाला 
कहा है, और व्यवह्ारनय परद्रव्यके परिणामको आत्मपरिणाम बतलाता है इसलिये उसे 
अशुद्धदव्यका कथन करनेवाला कहद्दा है। यहाँ शुद्धद्ृव्यका कथन एक द्रव्याश्रित परिणामकी 
अपेक्षासे जानना चाहिये, और अशुद्ध द्रव्यका कथन एक द्रव्यकरे परिणाम अन्यद्रव्यमं आरोपित 
करनेकी अपेक्षासे जानना चाहिये ! 

३ निमश्चयनय उपादेय है और व्यवद्दारनय हेय है| 

प्रभः--द्रव्य सामान्यक्रा आलम्बन ही उपादेय है, फिर भी यहाँ राग परिणामको ग्रहण-त्यागरूप 
पर्यायोको स्वीकार करनेवाले निश्चयनयको उपादेय क्यों कह्दा है ९ 

उत्तरः--“रागपरिणामका कर्ता भी आत्मा है और वीतराग परिणामका भी; अज्ञान दशा भी आत्मा 
स्व॒तंत्रतया करता है और ज्ञानद्शा भी ';-ऐसे यबाथज्ञानके भीतर द्रष्यसासान्यका ज्ञान गर्मितरूपसे 
समाविष्ट हो जाता है। यवि विशेषका भलीभाँति यथार्थ ज्ञान द्वो तो यह विशेषोंको करनेवाला 
सामान्यका ज्ञान होना ही चाहिये । द्रव्यसामान्यके ज्ञानके बिना पर्यायोका यथार्थ ज्ञान दो दी 

३७ 


२६० -- प्रवचन सार --- [ भगबान भीऊुन्दकुन्द-कट्दान 


त्यजति यस्‍्तु ममतामदं ममेदमिति देहद्रविशेष । 
से श्रामण्य॑ त्थकत्वा प्रतिपश्नों भवृत्युन्मागंमू ॥| १९० ॥ 


यो हि नाम शुद्धद्रव्यनिरूपणात्मकनिश्ययनय निरपेक्षो 5शुद्धद्रव्य निरूपणा त्मक व्यवहार - 
नयोपजनितमोहः सन्‌ अहमिद ममेदमित्यात्मात्मीयत्वेन देहद्रविणादों परद्रव्ये ममत्वं न 
बद्दाति स खलु शुद्धात्मपरिणतिरूप श्रामण्याख्यं मार्ग द्रादपद्मायाशुद्धात्मपरिण तिरूपप्रुन्मा्ग 
मेव प्रतिपय्यते | अतोअवधायेते अशुद्धनयादशुद्धात्मलाभ एवं ॥ १९०:॥ 


अथ शुद्धनयाव्‌ शुद्धात्मलाम एवेल्यवधारयति-- 


गाया १९० 

अन्वयार्थ---][ यः तु ] जो [ देहदद्रविशेष ] देह-धनादिकमें [ अहं मम इृदम ] 
'मैं यह हूँ और यह मेरा है' [ हृति ममतां ] ऐसी ममताको [ न त्यजति ] नहीं छोड़ता 
[ सः ] वह [ श्रामण्य॑ त्यकववा ] श्रमणताकों छोड़कर [ उन्मार्ग प्रतिपन्नः भवति ] 

मार्गका आश्रय लेता है । 

टीकाः--जो आत्मा शुद्धद्रव्यके निरूपणस्वरूप 'निश्चयनयसे निरपेक्ष रहकर 
अशुद्धद॒व्यके निरूपणस्वरूप व्यवहार नयसे जिसे मोह उत्पन्न हुआ है ऐसा वतंता 
हुआ "मैं यह हूँ और यह मेरा है! इसप्रकार आत्मीयतासे देह धनादिक परद्रव्यमें 
ममत्व नहीं छोड़ता वह आत्मा वास्तवमें शुद्धात्मपरिणतिरूप श्रामण्यनामक मार्गको 
दूरसे छोड़कर अजुद्धात्मपरिणतिरूप उन्मार्गका ही ग्राश्नय लेता है। इससे निश्चित 
होता है कि गअशुद्धनयसे भ्रशुद्धात्माकी ही प्राप्ति होती है ॥॥ १६० ॥ 

ग्रब यह निश्चित करते हैं कि शुद्धनयसे शुद्धात्माकी ही प्राप्ति होती हैः--- 





नहीं सकता | इसलिये उपरोक्त निश्चयनयम द्रव्यसामान्यका ज्ञान गर्भितरूपसे समाविष्ट हो ही 
जाता है। जो जीव बंधमाग रूप पर्यायर्में तथा मोक्षमार्गरूप पर्यायमें आत्मा अकेला दी है, इसप्रकार 
यथार्थतया ( द्रव्यसामान्यकी अपेक्षा सद्दित ) जानता है, वह जीव परद्रन्यसे संप्रक्त नहीं होता, 
और द्रव्यसामान्यके भीतर पर्यायोंकों डुबाकर, एकरूप करके सुविशुद्ध ह्वोता है। इसप्रकार 
परयौये।के यथार्थ आ्नमें द्रव्यसामान्यका ज्ञान अपेक्षित इोनेसे और द्रव्य पर्यायोंके यथार्थक्षानमें 
द्रव्यस|मान्यका आलम्बनरूप अभिप्राय अपेक्षित होनेसे उपरोक्त निश्चयनयको उपादेय कह्दा है। 
[ विशेष जाननेके लिये १२६ वीं गाथाकी टीका देखनी चाहिये । ] 

१. निश्चयनयसे निरपेक्ष 5 निश्चयनयके प्रति उपेक्षावान; उसे न गिनने-माननेवाला । 

२. आटीयतासे -+ निजरूपसे [ अज्ञानी जीव शरीर, धन इत्यादि परद्रव्यको अपना मानकर उसमें 
ममर< करता है । 


जेनशाखमाला ] «> झेयतसस्‍्व-प्रक्लापन -- ९६१ 


णाहं होमि परेसिं ण मे परे सन्ति णाणमहमेकों । 
इदि जो झायदि माणे सो अप्पाणं हवदि कादा ॥ १६१॥ 
नाहँ भवामि परेषां ने में परे सन्ति ब्रानमद्मेकः । 
इति यो ध्यायति ध्याने स आत्मा भवति ध्याता | १९१ ॥ 
यो हि नाम स्वविषयमात्रश्रवृत्ताशुद्धद्रव्यनिरूपणात्मकव्यवद्वारनयाविरोधम ध्यस्थः शुद्ध- 
द्रव्यनिरूपणात्मकनिश्यनयापहस्तितमोह! सन्‌ नाहं परेषामस्मि न परे में सन्‍्तीति स्वपरयो! 
परस्परस्वस्वामिसंबन्धमुद्धूय.. श्ुद्धज्ञानमेनेकमहमित्यनात्मानसृत्सुज्यात्मानमेवात्मत्वेनोपादाय 
परद्रव्यज्याप्त्तत्वादात्मन्येवे कस्मिश्नग्रे चिन्तां निरुणद्धि स खल्वेकाग्रचिन्तानिरोधकस्तस्मिन्रे- 
काग्र चिन्तानिरोधसमये शुद्धात्मा स्थात्‌ । अतोथ्वधार्यते शद्धनयादेव शुद्घात्मलामः ॥ १९१ ॥ 











गाथा १९१ 
अनयाथेः-- अहं परेषां न भवामि ] मैं परका नहीं हूँ, [ परे में न सन्ति ] 
पर मेरे नहीं हैं, [ ज्ञानम्‌ अहम एकः ] मैं एक ज्ञान हूँ [हति यः ध्यायति ] 
इसप्रकार जो ध्यान करता है, [ सः आत्मा ) वह श्रात्मा [ ध्याने ) ध्यानकालमें 
[ ध्याता भवति ] ध्याता होता है | 
टीकाः--जो आ्रात्मा, मात्र अपने विषयमें प्रवर्तमान भ्रशुद्धद्रव्यके निरूपण- 
स्वरूप व्यवहारनयमें अविरोधरूपसे मध्यस्थ रहकर, शुद्धद्रव्यके निरूपणस्वरूप 
निशच्यनयके द्वारा जिसने मोहको दूर किया है ऐसा होता हुआ, 'मैं परका नहीं हूं, 
पर मेरे नहीं हैं इसप्रकार स्व-परके परस्पर स्वस्वामिसम्बन्धको छोड़ कर, 'शुद्धज्ञान 
हो एक मैं हूँ” इसप्रकार अ्नात्माको छोड़कर, भ्रात्माको ही आ्रात्मरूपसे ग्रहण करके, 
परद्रव्यसे भिन्नत्के कारण आत्मारूप ही एक अग्रमें चिन्ताको रोकता है, वह 
एकाग्रचिन्तानिरोधक ( एक विषयमें विचारको रोकनेवाला आत्मा ) उस 
एकाग्रचिन्तानिरोधके समय वास्तवमें शुद्धात्मा होता है। इससे निश्चित होता है 
कि शुद्धनयसे ही शुद्धात्माकी प्राप्ति होती है ॥ १६१ ॥ 
१. जिसपर स्थामित्व है वह पदाथे और स्वामीके बीचके संबंधको; स्व-स्वामि संबंध कहा जाता है । 


२, अग्न -- विषय; ध्येय, आलम्बन॥ 
३. एकाप्रचिन्तानिरोध -- एक ही विषयमें-ध्येयमं विचारकों रोकना; [ एकाम्रचिन्तानिरोध नामक 


ध्यान है। ] 


श्ध्२ --प्रवचससार -- [ भगवान भीकुन्दकुल्द-कष्टान 
अथ भुवत्वात्‌ शुद्ध आत्मेवोपलम्भनीय हत्युपदिशति--- 
एवं णाणप्याएं दंसणभूदं अदिंदियमहत्थं । 
धुवमचलमणालंबं मणणे5हं अप्पगं सुद्ध ॥ १६२ ॥ 
एव ज्वानास्मानं दर्शनभूतमतीन्द्रियमहार्थम्‌ । 
प्रवमचलमनालम्बं मन्ये5हमात्मक शुद्धमू ॥ रै६२ || 


आत्मनो हि शुद्ध आत्मैव सदहेतुकत्वेनानादनन्तत्वात्‌ स्वृतःसिद्धल्वाच् ध्वो न किंच 
नाप्यन्यत्‌ । शुद्धत्व॑ चात्मनः परद्रव्यविभागेन स्वधर्माविभागेन चेकेत्वात्‌ | तच ज्ञानात्मक- 


ग्रब. यह उपदेश देते हैं कि श्लरुवत्वके कारण शुद्धात्मा ही उपलब्ध करने 
योग्य हैः--- 





गाभा १९२ 
अन्वयार्थ:--[ अहम्‌ ] मैं [ आत्मक॑_] आत्माको [ एवं ] इसप्रकार 
[ ड्नात्मानं ] ज्ञानात्मक, [ दर्शनभूतम्‌ ] दर्शनभूत, [ अतीन्द्रियमहार्थ ) अतीन्‍न्द्रिय 
महापदार्थे, [ ध्रुवम्‌ ] भ्रुव, [ अचलम्‌ ] भ्रचल, [ अनालम्बं ] निरालम्ब और [ शुद्धम ] 
शुद्ध [ मन्ये ) मानता हूँ । 
टीकाः--शुद्धात्मा 'सत्‌ और अहेतुक होनेसे अनादि-अ्रनन्त और स्वत: 
सिद्ध है, इसलिये आात्माके छुद्धात्मा ही श्रुव है, ( उसके ) दूसरा कुछ भी ध्रुव 
नहीं है। आत्मा शुद्ध इसलिये है कि उसे परद्रव्यसे विभाग ( भिन्नत्व ) और 
स्वधर्मसे अविभाग है इसलिये एकत्व है। वह एकत्व आरात्माके ( १ ) ज्ञानात्मकत्वके 
कारण, ( २ ) दर्शनभूतत्वके कारण, (३ ) अतीन्द्रिय महापदार्थत्वके कारण, ( ४ ) 
ग्रचलताके कारण, और ( ५ ) निरालम्बत्वके कारण है । 
इनमेंसे ( १-२ ) जो ज्ञानको ही ग्रपनेमें धारण कर रखता है, और जो 
स्वयं दर्शनभूत है ऐसे आात्माका ग्रतन्‍्मय ( ज्ञान-दर्शन रहित ऐसा ) परद्रव्यसे 
भिन्नत्व है और स्वधमंसे अभिन्नत्व है, इसलिये उसके एकत्व है; (३) झौर जो 
“प्रतिनिश्चित स्पर्श-रस-गंध-वर्णरूप ग्रुण तथा शब्दरूपपर्यायको ग्रहण करनेवाली 
१ सत्‌> विद्यमान; अस्तित्ववाला; होनेवाला । 
२. अहेतुक - जिसका कोई कारण नहीं है ऐसा; अकारण । 
३. प्रतिनिश्चित -- प्रतिनियत । [ प्रत्येक इन्द्रिय अपने-अपने नियत विषयको ग्रहण करती है; जैसे 
चछु वर्णको भरहरण करती है । ] 


भैन शाखमाला ] - ब्लेयतक्व-प्रश्ञापन -- २६३ 


त्वादशनथूतत्वादतीन्द्रियमहाथत्वादवलत्वादनालम्बत्वाश् । तत्र ब्ञानमेवात्मनि विभ्रतः स्वयं 
दर्शनभूतस्य चातन्मयपरद्रव्यविभागेन स्वधर्मा विभागेन चास्त्येकत्वम्‌ | तथा प्रतिनियतस्पश्न॑रस- 
गन्धवणंगुणशब्दपर्या यग्राहीण्यनेकानीन्द्रियाण्यतिक्रम्य सर्वस्पशेरसमन्धवर्णगुणशब्दपर्यायग्राह- 
कस्पेकस्थ सतो महतो 5थ्थस्थेन्द्रियात्मकपरद्रव्यविभागेन स्पर्शादिग्रहणात्मकस्वधर्माबिभागेन 
चास्त्येकत्वम्‌ । तथा क्षणक्षयप्रवृत्तपरिच्छेध्रपर्यायग्रहणमोक्षणामावेनाचलस्प परिच्छेद्यपर्पा- 
यात्मकपरद्रव्यविभागेन तत्प्रत्ययपरिच्छेदात्मकस्वधर्मा बिभागेन चास्त्येकत्वम्‌ । तथा नित्यप्रवृत्त- 
परिच्छेद्रद्रव्यालम्बनाभावेनानालम्बस्य परिच्छेधपरद्र व्यविभागेन तत्प्रत्ययपरिच्छेदात्मकस्वघर्मा 
विभागेन चास्त्येकत्वम्‌ | एवं शुद्ध आत्मा चिन्मात्रशुद्धनयस्य तावन्मात्रनिरूपणात्मकत्वात 





अनेक इन्द्रियोंका अतिक्रम ( उल्लंघन ) करके समस्त स्पशे-रस-गंध-वर्णरूप गुणों 
और शब्दरूप पर्यायकों ग्रहण करनेवाला एक सत्‌ महापदाथ है, ऐसे झत्माका 
इन्द्रियात्मक परद्रव्यसे भिन्नत्व है, और स्पर्शादिके ग्रहण स्वरूप ( ज्ञानस्वरूप ) 
स्वधमंसे अभिन्नत्व है, इसलिये उसके एकत्व है, (४) और क्षण विनाशरूपसे 
प्रवतंमान ज्ञेय पर्यायोंको ( प्रतिक्षण नष्ट होनेवाली ज्ञातव्य पर्यायोंको ) ग्रहण करने 
गऔर छोडनेका अश्रभाव होनेसे जो अभ्रचल है ऐसे ग्रात्माको ज्ञेयपर्यायस्वरूप परद्रव्यसे 
भिन्नत्व है, और 'तन्निमित्तक ज्ञानस्वरूप स्वधर्ंसे ग्भिन्नत्व है, इसलिये उसके 
एकत्व है; ( ५ ) और नित्यरूपसे प्रवतेमान ( शाश्वत ऐसा ) ज्ञेयद्रव्योंके आलम्बनका 
अभाव होनेसे जो निरालम्ब है ऐसे आरात्माका ज्ञेय-परद्रव्योंसे भिन्नत्व है, और 
तन्निमित्तक ज्ञानस्वरूप स्वधमंसे अभिन्नत्व है, इसलिये उसके एकत्व है । 

इसप्रकार आत्मा शुद्ध है, क्योंकि चिन्मात्र शुद्धनय उतना ही मात्र निरूपण- 
स्वरूप है ( अर्थात्‌ चेतन्यमात्र शुद्धनय आत्माको मात्र शुद्ध ही निरूपित करता है।) 
ग्रोर यह एक ही ( यह शुद्धात्मा एक ही ) ध्रुवत्वके कारण उपलब्ध करने योग्य 
है । किसी पथिकके शरीरके अंगोंके साथ संसर्गमें आनेवाली मार्गके वृक्षोंकी अनेक 
छायाके समान भअ्रन्य अश्लुव ( पदार्थों )से क्‍या प्रयोजन है ? 

भावार्थ :--आ्रात्मा ( १ ) ज्ञानात्मक, ( २ ) दर्शनरूप, (३) इन्द्रियोंके विना ही 
सबको जाननेवाला महा पदार्थ, ( ४ ) ज्ञेय-परपर्यायोंका ग्रहण-त्याग न करनेसे 
अचल, और ( ५ ) शेय-परद्रव्योंका आलम्बन न लेनेसे निरालम्ब है; इसलिये वह 


१. झेय पर्यायें जिसकी निमित्त हैं ऐसा जो ज्ञान, उस-स्वरूप स्वधमंसे ( ज्ञानस्वरूप निजधर्मसे ) 
आत्माकी अभिन्नता है। 


२६४ « प्रवचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुस्द-कहान 


अयमेक एवं च भवत्वादुपलब्धव्य! किमस्यैरध्वनीनाज्संगव्छमानानेकमार्गपादपच्छायास्थानी- 
येरघुवे! ॥ १६२ ॥ 
अथाप्रवत्वादात्मनो उन्‍्यब्नोपलमनी यमित्यूपदि शति--- 
देहा वा दविणा वा सुहृदक्खा वाध सत्तुमित्तजणा । 
जीवस्स ण संति धुवा धुवोवश्योगप्पगो अप्पा ॥ १६३ ॥ 
देदा वा द्रविणानि वा सुखदःखे वाथ शत्रुमित्रजनाः । 
जीवस्प न सन्ति भ्रुवा श्रुव उपयोगात्मक आत्मा ॥ १९३ ॥ 
आत्मनो हि परद्रव्याविभागेन परद्रव्योपरज्यमानस्वधर्मविमागेन चाशुद्धलनिबन्धनं न 
'किंचनाप्यंन्यदसद्वेतुमत्वेनाधन्तवत्त्वात्परतः सिद्धत्वाच भ्रवमस्ति भव उपयोगात्मा शुद्ध आत्मैव । 
अती5पधरव शरीरादिकसु पलम्यमानमपि नोपलमे शुद्धात्मानमुपलमे ध व ॥ १९३ ॥। 





एक है। इसप्रकार एक होनेसे वह शुद्ध है। ऐसा शुद्धात्मा श्रुव होनेसे, वही एक 
उपलब्ध करने योग्य है ॥ १६२ ॥। 

अब, यह उपदेश देते हैं कि अप्नुवत्वके कारण आत्माके अ्रतिरिक्त दूसरा 
कुछ भी उपलब्ध करने योग्य नहीं हैः-- 





गाथा “९३ 


अलयाथे:--[ देहाः वा ] शरीर, [ द्रविणानि वा ] धन, [ सुखदृःखे ] सुख 
दुःख [वा अथ ] अथवा [ शत्रुमित्रजनाः ] शत्रुमित्रनन ( यह कुछ ) [ जीवस्य ] 
जीवके [ धभ्रुवाः न सन्ति ] झ्लुव नहीं हैं; [ धवः ] भुव तो [ उपयोगान्‍्मकः आत्मा ] 
उपयोगात्मक आत्मा है । 


टीकाः--जो परद्रव्यसे अभिन्न होनेके कारण और परद्रव्यके द्वारा "उपरक्त 
होनेवाले स्व्रधर्मसे भिन्न होनेके कारण श्रात्माको अशुद्धपननेका कारण है, ऐसा 
( आत्माके अतिरिक्त ) दूसरा कोई भी ध्रुव नहीं है, क्‍योंकि वह असत्‌ और 


१. उपरक्त > मलिन; बिकारी [ परद्रव्यके निमित्तसे आत्माका स्वधघर्म उपरक्त द्वोता है। ] 
२. असत्‌ 5 अस्तित्वरद्दित ( अनित्य ); [ धन देहादिक पुदुगल पर्याय हैं, इसलिये असत्‌ हैं, इसीलिये 
आदि-अन्तवाली हैं। ] 


जैनशास््रमाला ] “- झ्ेयतक्त्य-प्रशापन «« ५६५ 


अथेद शुद्धात्मोपलम्भात्कि स्पादिति निरूपयति--- 
जो एवं जाणित्ता झादि परं अप्यगं विसुद्धप्पा । 
सागारो5णागारो खवेदि सो मोहदुग्गंठि ॥ १६४ ॥ 
य एव ज्ञात्वा ध्यायति परमात्मानं विश्ुद्धात्मा । 
साकारो 5नाकारः क्षपयति से मोहदुग्रेन्थिम । १६४ ॥ 


अग्रुना यथोदितेन विधिना श॒द्धात्मानं ध्रुवमधिगच्छतस्तस्मिन्नेव प्रवृत्तेः शुद्धात्मस्व 
स्थात्‌ । ततो5नन्तशक्तिचिन्म्रात्रस्थ परमस्पात्मन एकाग्रसंयेतनलक्षणं ध्यानं स्थात्‌, तत सा 





"हेतुमान्‌ होनेसे ग्रादि-प्रत्तवाला और परत: सिद्ध है; श्रुव तो उपयोगात्मक शुद्ध 
आत्मा ही है। ऐसा होनेसे मैं उपलभ्यमान ग्रश्रुव शरीरादिको उपलब्ध नहीं करता, 
और ध्रुव शुद्धात्माको उपलब्ध करता हूँ ॥॥ १६३ ॥ 


इसप्रकार शुद्धात्माकी उपलब्बिसे क्या होता है यह अरब निरूपण करते हैं:-- 
गाधा १९४ 


अन्वयाथ:-- [ य? ] जो [ एवं ज्ञात्य ] ऐसा जानकर [ विशुद्धात्मा ] 
विशुद्धात्मा होता हुआ [ परमात्मानं ] परम आत्माका [ ध्यायति ] ध्यान करता है, 
[ सः ] वह [ साकारः अनाकारः ] साकार हो या अनाकार, [ मोहदुग्रथ ] 
मोहदुर्गरधिका [ क्षपयति ] क्षय करता है। 

टीका;---इस यथोक्त विधिके द्वारा जो शुद्धात्माकों श्रुव जानता है, उसे 
उसीमें प्रवृत्तिके द्वारा शुद्धात्मत्व होता है; इसलिये अनन्तशक्तिवाले चिन्मात्र परम 
आात्माका एकाग्रसंचेतनलक्षण ध्यान होता है; और इसलिये ( उन ध्यानके कारण ) 
साकार ( सविकल्प ) उपयोगवालेको या अ्नाकार ( निविकल्प ) उपयोगवालेको-- 
दोनोंको भ्रविशेषरूपसे एकाग्रसंचेतनकी प्रसिद्धि होनेसे--अनादि संसारसे बँंधी हुई 
अतिदृढ़ मोहदुर्ग्रथि छूट जाती है | 


१. देतुमान्‌ - सहेतुक; जिसकी उत्पत्तिमें कोई भी निमित्त हो ऐसा। [ देह धनादिकी उत्पत्ति 
कोई भी निमित्त होता है, इसलिये बे परतः सिद्ध हैं; स्वतः सिद्ध नहीं । ] 

२. चिन्म्रात्र - चैतन्यमात्र [ परम आत्मा केवल चेतन्यमात्र है, जो कि अनन्त शक्तिवाला है । 

३. एक अग्रका ( विषयका, ध्येयका ) सचेतन अर्थात्‌ अनुभवन ध्यानका लक्षण है । 


२६६ -- प्रवचनसार -- [ भगवान श्रीकुल्दकुल्द-कद्दान 


कारोपयुक्तस्थानाकारोपपुक्तस्प वाविशेषेणैकाग्रचेतनप्रसिद्धेरासंसारबद्धध्दतरमोहदुर्गरन्येरुद्य धरने 
स्थात्‌ । अतः शुद्धात्मोपलम्भस्ष मोइग्रन्थिमेद! फलम ॥ १९४ ।। 


अथ भोहपग्रन्थिमेदात्कि स्पादिति निरूपयति--- 


जो णिहदमोहगंठी रागपदोसे खवीय सामण्णे। 
होज्जं समसुहदुक्खों सो सोक्खं अक्खयं लहदि ॥ १६५ ॥ 
यो निहतमोहयग्रन्थी रागप्रढेंपों क्षपपित्वा श्रामण्ये । 
मवेत्‌ समसुखदू/खः स सौख्यमक्षयं लभते ॥। १५४ ।। 
मोहग्रन्थिक्षपणाद्धि तन्‍्मूलरागद्वेषप्षप्ं ततः समसुखदुःखस्य प्रममाध्यस्थलक्षणों श्रा- 
मण्ये भवन ततो5नाकुलत्वलक्षणाक्षयसौरूयलामः । अतो मोहग्रन्थिभेदादक्ष यसीरूय॑ फलम्र्‌ 
॥ १९४५ ॥ 


इससे ( यह कहा गया है कि ) मोहग्रंथि भेद ( दर्शनमोहरूपी गाँटका टूटना ) 
शुद्धात्माकी उपलब्धिका फल है ॥ १६४ ॥। 


ग्रब यह कहते हैं कि मोहग्रंथिके ट्टनमेसे क्या होता है:-- 


गाथा १९५ 

अनयार्थ:--[ यः ] जो [ निहृवतमोहग्रंथी ] मोहग्रंथिकों नप्ट करके, 
[ रागप्रद्षी क्षपयित्वा ) रागद्वेषका क्षय करके, [ समसुख दृःखः ] सुख-दुःखमें समान 
होता हुआ [ श्रामण्ये मवेत्‌ |] श्रमणता ( मुनित्व )में परिणमित होता है, [सः ] 
वह [ अक्षय मौख्य॑ ] झ्रक्षय सौख्यको [ लमते ) प्राप्त करता है । 

टीका+-- मोहग्रंथिका क्षय करनेसे, मोहग्रंथि जिसका, मूल है ऐसे राग 
देपका, क्षय होता है; उससे, जिसे सुख-दुःख समान हैं ऐसे जीवका परम मध्यस्थता 
जिसका लक्षण है ऐसी श्रमणतामें परिणमन होता है; श्रौर उससे अनाकुलता जिसका 
लक्षण है ऐसे ग्रक्षय सुखकी प्राप्ति होती है । 


इससे ( यह कहा है कि ) मोहरूपी ग्रंथिके छेदनेसे अक्षय सौख्यरूप फल 
होता है ॥ १६५ ॥ 


जैन शार्रमाला ] “> शैयतर्व-प्रशापन --- २६७ 
अथेफाग्र थसंचेतनलक्षर्ण भ्यानमशुद्धत्वमात्मनो नावहतीति निश्चिनोति--- 


जी खविदमोहकलुसों विसयविरत्तो मणं। णिरु भित्ता । 
समयट्रिदो सहावे सो अप्पाणं हवदि झादा ॥ १९६ ॥ 
यः क्षपितमोहकलुपी विषयविरक्तों मनो निरुध्य । 
समवस्थितः स्वभाबे स आत्मान भवति ध्याता (। १९६ |॥ 
आत्मनो हि परिक्षपितमोहकलुषस्प तन्मूलपरद्रव्यप्रवृत्यमावाद्विषयविरक्तत्व॑ स्पात, 
ततो5घिकरणभूतद्रव्यान्तरामावादुदधिमध्यप्रश्न तैकपोतपतत्रिण हव अनन्यशरणस्य मनसो 
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... श्रब, 'एकाग्र संचेतन जिसका लक्षण - है, ऐसा ध्यान श्रात्मामें भ्रशुद्धता 
नहीं लाता,--यह निश्चित करते हैं:-- 


गाथा १९६ 
अन्वयार्थ:--[ यः ] जो [ क्षपितमोहकलुषः ] मोहमलका क्षय करके 
[ विषय बिरक्तः ] विषयसे विरक्त होकर, [ मन! निरुध्य ] मनका निरोध करके, 
[ स्वभावे समवस्थितः | स्वभावमें समवस्थित है, [ सः ] वह [ आसमान ] आत्माका 
[ ध्याता भवति | ध्यान करनेवाला है। 


टीकाः-- जिसने मोहमलका क्षय किया है ऐसे आ्ात्माके, मोहमल जिसका 
मूल है ऐसी परद्रव्यप्रवत्तिका भ्रभाव होनेसे विषयविरक्तता होती है; उससे 
समुद्रके मध्यगत जहाजके पक्षीकी भाँति, अधिकरणभूत द्रव्यान्तरोंका श्रभाव होनेसे 
जिसे अन्य कोई शरण नहीं रहा है ऐसे मनका निरोध होता है| [ अ्र्थात्‌--जसे 
समुद्रके बीचमें पहुँचे हुये किसी एकाकी जहाज पर बंठे हुये पक्षीको उस जहाजके 
अतिरिक्त प्रन्य किसी जहाजका, वृक्षका या भूमि इत्यादिका श्राधार म होनेसे 
दूसरा कोई शरण नहीं है, इसलिये उसका उड़ना बन्द हो जाता है, उसीप्रकार 
विषयविरक्तता होनेसे मनको ग्रात्मद्रव्यके अ्रतिरिक्त किन्‍्हीं गअन्यद्रव्योंका श्राधार 
नहीं रहता इसलिये दूसरा कोई शरण न रहनेसे मन निरोधको प्राप्त होता है |; 
झौर इसलिये, मन जिसका मूल है ऐसी चंचलताका विलय होनेके कारण अनन्त- 


१. एकाप्र -- जिसका एक ही विषय ( आलंबन ) दो ऐसा । 
२, परद्रव्य प्रवृत्ति > परद्रव्यमें प्रवतेन । 
रेट 


शर्ट “- प्रबधनसार «“«« [ भगवान भ्रीकुस्दकुम्द -कहान 


निरोध! स्थात्‌ | ततस्तन्पूलचशलत्वविलयादनन्तसहजचेतन्यात्मनि स्वभावे समवस्थान 
स्‍्पाद्‌ | ततु स्वरुपप्रवुचानाकुलेकाग्रसंचेतनत्वात्‌ ध्यानमित्युपगीयते | अतः स्वभावावस्थान- 
रूपत्वेन ध्यानमात्मनो5नन्यत्वाद नाशद्धत्वायेति ॥ १९६ ॥ 


अथोपलब्धशुद्धात्मा सकलश्लानी कि ध्यायतीति प्रश्नमाप्तत्रयति--- 
णिहद्घणघादिकम्मोी पंचक्‍्खं सब्वभावतच्वरण्द् । 
ऐयंतगदों समणो झादि कमटु असंदेहों ॥ १६७ ॥ 
निहतघनघातिकर्मा प्रत्यक्ष सबभावतत्वज्ः |... 
ज्षेयान्तगतः अमणो ध्यायति कमर्थ मसंदेह! !। १९७ || 
लोको हि मोहसद्भावे ह्ानशक्ति प्रतिबन्धकसद्भावे च सतष्णत्वादप्रत्यक्षाथत्वानवन्छिनन 
विषयत्वाभ्यां चामिलपितं जिश्लासितं संदिस्धं चार्थ ध्यायन दृष्ट, भगवान्‌ सवज्ञस्तु निद्वतघन- 





सहजचंतन्यात्मक स्वभावमें 'समवस्थान होता है। वह स्वभाव समवस्थान तो 
स्वरूपमें प्रवर्तमान, अताकुल, एकाग्रसंचेतन होनेसे ध्यान कहा जाता है । 
इससे ( यह निश्चित हुआ कि---) ध्यान, स्वभाव समवस्थानरूप होनेके कारण 
आत्मासे अनन्य होनेसे अशुद्धताका कारण नहीं होता ॥ १६६ ॥। 
अरब, सूत्रद्वारा यह प्रइन करते हैं कि जिनने शुद्धात्माकों उपलब्ध किया 
है ऐसे सकलज्ञानी ( सव्वज्ञ ) क्‍या ध्याते हैं ?:--- 
गाथा १९७ 


अन्वयार्थ:--[ निद्वितवनधातिकर्मा ] जिनने घनघातिकर्मका नाश किया है, 
[ प्रत्यक्ष स्वमावतत्वज्ञ: ] जो सर्व पदार्थोक्े स्वरूपकों प्रत्यक्ष जानते हैं, शौर 
[ ज्लेयान्तगतः |] जो ज्ञेयोंके पारको प्राप्त हैं, | अमंदेहः श्रमण: ] ऐसे संदेहरहित श्रमण 
कम्‌ अथ्थ ] किस पदाथको [ ध्यायति ] ध्याते हैं ? 
टीकाः-- लोकको ( १ ) मोहका सद्भाव होनेसे तथा (२ ) ज्ञानशक्तिके 
प्रतिबन्धकका सदभाव होनेसे, ( १ ) वह तृप्णा सहित है, तथा ( २ ) उसे पदार्थ 
प्रत्यक्ष नहीं हैं, और वह विषयको अवच्छेदपूवक नहीं जानता, इसलिये बह ( लोक ) 
१. समवस्थान - स्थिरतया-हृढ़तया रहना-टिकना | 
२. ज्ञानावरणीय कर्म ज्ञानशक्तिका प्रतिबंधक अर्थात्‌ ज्ञानके रुकनेमें निमिश्तभूल है । 
३. अवच्छेदपूर्वक -- प्रथकर ण करके; सूक्ष्मतासे; विशेषतासे; सपष्टता से; । 


जेन शासत्रमाला ] «- शेयतक्व-प्रक्ञापन -- २६४ 


घातिकमंतया मोदाभावे ज्ञानशक्तिप्रतिबन्धकामावे च निरस्ततृष्णत्वाअत्य क्षसव॑भाववत्ल्षेयान्त- 
गतत्वाभ्पां च नामिलषति न ज़िड्कासति न संदिह्यति व कुतो5मिलपितो जिज्ञासितः संदिग्ध- 
शार्थ! । एवं सति कि ध्यायति | १९७ || 


अथेतदुपलब्घशुद्धात्मा सकलब्ञानी ध्यायतीत्यूच्॒रमात्त्रथति-- 


झभिलपित, 'जिज्ञासित और "संदिग्ध पदार्थका ध्यान करता हुआ दिखाई देता 
है; परन्तु घनधातिकर्मका नाश किया जानेसे ( १) मोहका अ्रभाव होनेके कारण 
तथा ( २) ज्ञानशक्तिके प्रतिबन्धकका अ्रभाव होनेसे, ( १ ) तृष्णा नष्ट की गई है, 
तथा ( २) समस्त प्रदार्थोका स्वरूप प्रत्यक्ष है, तथा ज्ञेयोंका पार पा लिया है, 
इसलिये भगवान सर्वज्ञदेव ग्नभिलाषा नहीं करते, जिज्ञासा नहीं करते, और संदेह 
नहीं करते; तब फिर ( उनके ) अभिलषित, जिज्ञासित और संदिग्ध पदार्थ कहाँसे 
हो सकता है.? जब कि ऐसा है तब फिर वे क्या ध्याते हैं ? 
भावार्थ:-- लोकके ( जगत्‌के सामान्य जीव समुदायके ) मोहकमंका सदभाव 
होनेसे वह तृष्णा सहित है, इसलिये उसे इष्ट पदार्थकी अभिलाषा होती है; और 
उसके ज्ञानावरणीय कर्मका सदभाव होनेसे वह बहुतसे पदार्थोंको तो जानता ही नहीं 
है, तथा जिस पदार्थों जानता है उसे भी पृथक्‌करण पूर्वक सूक्ष्मतासे-- स्पष्टतासे 
नहीं जानता, इसलिये उसे अज्ञात पदार्थकों जाननेकी इच्छा ( जिज्ञासा ) होती है, 
और अस्पष्टतया जाने हुये पदाथके संबंधमें संदेह होता है। ऐसा होनेसे उसके 
गभिलषित, जिज्ञासित और संदिग्ध पदार्थका ध्यान संभवित होता है। परन्तु स्वज्ञ 
भगवानके तो मोह कर्मका अभाव होनेसे वे तृष्णारहित हैं, इसलिये उनके अभिलाषा 
नहीं है; और उनके ज्ञानावरणीय कमंका अ्रभाव होनेसे वे समस्त पदार्थोको जानते 
हैं तथा प्रत्येक पदार्थकों भ्रत्यन्त स्पष्टतापूर्वक परिपूर्णतया जानते हैं, इसलिये उन्हें 
जिज्ञासा या सन्देह नहीं है । इसप्रकार उन्हें किसी पदार्थके प्रति ग्नभिलाषा, जिज्ञासा 
या सन्देह नहीं होता; तब फिर उन्हें किस पदार्थका ध्यान होता है ? ॥ १६७ ॥ 
अब, सूत्र द्वारा ( उपरोक्त गाथाके प्रश्नका ) उत्तर देते हैं कि--जिसने 

शुद्धात्माको उपलब्ध किया है वह सकलज्ञानी इस ( परमसौख्य )का ध्यान 
करता है:--- 

४. अभिलषित + जिसकी इच्छा-चाह दहोय बह। 

५, जिसकी जिज्ञासा जानने की इच्छा द्वो वह। 

६. जिन जिनमें संदेह हो-संशय हो । 


३०० «० ब्रवचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुल्द-कहान 


मव्वाबाधविजुत्तो समंतसव्वक्खमोक्खणाणइडो। 
भूदों अक्खातीदों कादि अणक्खो पर मोक्खं॥ १६८ ॥ 
सव्विाधवियुक्तः समन्तसर्वाक्षसोख्यज्ञानाटथ! । 
भूतो5क्षातीतों ध्यायत्यनक्षः परं॑ सौरूपम्‌ !। १९८ ॥ 
अयमात्मा यदे व सहजसौख्यज्ञानवाघायतनानामसावंदिकासकलपुरुषसौर्यज्ञानायतनानां 
चाक्षाणामभावात्सयमनश्षत्वेन वर्तते तदेव परेषामक्षातीती भवन निराबाधसहजसौख्यज्ञानत्वात्‌ 
सर्वाबाघवियुक्तः, सार्वदिकसकलपुरुषसौर्यश्ञानपूर्णत्वात्समन्तसर्वाप्सौरूयज्ञानाहथब्ब॒मभबठि । 








गाधा १९८ 


अन्वयार्थ:--[ अनक्षः ] अनिन्द्रिय और [ अक्षातीतः भृतः ] इन्द्रियातीत हुआा 
आत्मा [ स्वावाधवियुक्तः! ] सर्व बाधा रहित और [ समंतसर्वाक्षसोख्यज्ञानाटथः ] सम्पूर्ण 
आत्मामें समंत ( सर्वप्रकारके, परिपूर्ण ) सौख्य तथा ज्ञानसे समृद्ध रहता हुआा 
[ परं सौख्यं ] परम सौख्यका [ ध्यायति ] ध्यान करता है । 

टीकाः--जब यह आत्मा, जो सहज सुख और ज्ञानकी बाधाके "आ्रायतन 
हैं (ऐसी ) तथा जो असकल आ्रात्मामें श्रसवंप्रकारके सुख श्रौर ज्ञानके आयतन 
हैं ऐसी इन्द्रियोंके अभावके कारण स्वयं 'अ्रतीन्द्रियरूपसे वर्तता है, उसी समय वह 
दूसरोंको इन्द्रियातीत' ( इन्द्रियप्रगोचर ) वतंता हुआ निराबाध सहजसुख और 
ज्ञानवाला होनेसे स्वबाधा रहित' तथा सकल ओ,आत्मामें सर्वप्रकारके ( परिपूर्ण ) 
सुख और ज्ञानसे परिपूर्ण होनेसे समस्त आत्मामें समंत सौख्य और ज्ञानसे समृद्ध' 
होता है । इसप्रका रका वह आत्मा सर्वे अभिलापा, जिज्ञासा और संदेहका असंभव 
होनेपर भी अपूर्व और अनाकुलत्व लक्षण परमसौख्यका ध्यान करता है; श्रर्थात्‌ 
अनाकुलत्वसंगत एक अ्रग्र' के संचेतनमात्ररूपसे अवस्थित रहता है, ( ग्रर्थात्‌ 
प्रनाकुलताके साथ रहनेवाले एक ग्रात्मारूपी विषयके अ्नुभवनरूप ही मात्र स्थित 
रहता है) झर' ऐसा गअ्रवस्थान सहज ज्ञानानन्दस्वभाव सिद्धत्वकी सिद्धि ही है। 





१ आयतन - निवास; स्थान । 

२. असकल आत्मामें -आत्माके सब प्रदेशोंमे नहीं किन्तु थोड़े ही प्रदेशोंमे । 

३. असबंप्रकारके -- सभी प्रकारके नहीं किन्तु अमुक ही श्रकारके; अपूर्ण [ यह अपूर्ण सुख 
परसार्थतः सुखाभास द्वोने पर भी, उसे 'सुख' कहदनेकी अपास्मार्थिक रुढ़ि है।] ... 


लेन शाख्रमाला ] -- शेयतरव-प्रश्ापत -- ३०१ 


एवंभृतश सर्वामिलापजिश्ञासासंदेद्ासंभवे5प्यपूर्व मनाकुलत्वलक्षणं परमसौरूष॑ ध्यायति । अना- 
इुलत्वसंगतेकाग्रसंचेतनमात्रेणाव तिष्ठत _ति यावत्‌ । इंदशमवस्थानं च सहजड्ञानानन्दस्वभावस्य 
सिद्धत्वस्प सिद्धिरेव ।। १९८ ॥ 


अथायमेव शुद्धात्मोपलम्मलक्षणो मोक्षस्य मार्ग इत्यवघारयति--- 
एवं जिणा जिणिंदा सिद्धा मग्गं समुद्रिदा समणा । 
जादा णप्रोत्थु तेमि तम्स ये णिल्वाणमग्गस्स ॥ १६६ ॥ 
एवं जिना जिनेन्द्राः सिद्धा मार्ग समुत्यिता: श्रमणाः । 
जाता नमोउस्तु तेम्पस्तस्में थे निर्वाणमार्माय ॥ १९९ || 


( अर्थात्‌ इसप्रकार स्थित रहना, सहजज्ञान और ग्रानन्द जिसका स्वभाव है ऐसे 
सिद्धत्वकी प्राप्ति ही है। ) 


माबार्थ:-- १६७ वीं गाथामें प्रशन उपस्थित किया गया था कि सर्वज्ञ- 
भगवानको किसी पदाथके प्रति अ्भिलाषा, जिज्ञासा या सन्देह नहीं है तब फिर वे 
किस पदार्थंका ध्यान करते हैं ? उसका उत्तर इस गाथामें इसप्रकार दिया गया है 
कि:--एक अग्र ( विषय )का संवेदन ध्यान है । स्व॑ आत्मप्रदेशोंमें परिपर्ण आनन्द 
और ज्ञानसे भरे हुये सर्वज्ञष भगवान परमानन्दसे अभिन्न निजात्मारूपी एक विषयका 
संवेदन करते हैं इसलिये उनके परमानन्दका ध्यान है, अर्थात्‌ वे परमसौख्यका 
ध्यान करते हैं॥ १६८॥। 


अझब, यह निद्िवत करते हैं कि--यही ( पूर्वोक्त ही ) शुद्ध आत्माकी 
उपलब्धि जिसका लक्षण है, ऐसा मोक्षका मार्ग है :-- 


गाथा १९९५ 


अनयार्थ:---[_ जिनाः जिनेन्द्राः श्रमणा! ] जिन, जिनेन्द्र और श्रमण ( भ्रर्थात्‌ 
सामान्यकेवली, तीर्थंकर और मुनि ) [ एवं ] इस ( षवोक्ति ही) प्रकारसे 
[ मार्ग सम्त्यिताः ] मार्गमें भ्रारढ़ होते हुये [ सिद्धाः जाताः ] सिद्ध हुये [ नमोस्तु ] 
नमस्कार हो [ तेम्यः ] उन्हें [च] भौर [ तस्मे निर्वाण मार्गाय | उस 
निर्वाणमार्गको । 


३०० «- प्रवचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुन्द-कद्दान 


यतः सर्व एवं सामान्यचरमशरीरास्तीथंकरा! अचरमश्रीरा भ्रुम्नप्तवभामुनेव यथोदितेन 
शुद्धात्मतत्त्वप्रवृचिलक्षणेन विधिना ग्रवृत्तमोक्षस्य मार्गमधिगम्य सिद्धा बभूवुः, न पुनरन्यथापि । 
ततो अवधार्यते केवलमयमेक एवं मोक्षस्थ मार्मों न द्वितीय हति | अलं च प्रपश्च न । तेषां 
शुद्वात्मतत्यप्रवृतानां सिद्धानां तस्प शुद्ध त्मतत्तवप्रवृतिरूपस्थ मोक्षमार्गस्य च प्रत्यस्तमितमाव्य- 
भावकविभागत्वेन नोआगमभावनमस्कारो 5स्तु । अवधारितो मोक्षमागंः कृत्यमनुष्ठीयते ॥१९६॥ 
अथोपसंप्े साम्यमिति पूर्वप्रतिज्ञां निर्वहन मोक्षमार्गभूतां स्वयमपि शुद्धात्मप्रशू चिमा- 
पूत्रथति-- 
तम्हा तह जाणित्ता अप्पाणं जाएगं सभावेण । 
परिवज्जामि ममत्ति उबद्रिदों णिम्ममत्तम्मि ॥ २०० ॥ 
तस्माचथा ज्ञातवात्मानं प्रायक स्वभावेन । 
परिबजयामि ममतामुपस्थितों नि्ममत्वे | २०० ॥ 


टीकाः--सभी सामान्य चरमशरीरी, तीर्थंकर और अ्रचरमशरी री मुमुक्ष इसी 
यथोक्त शुद्धात्मतत्वप्रवुत्तिल_क्षण विधिसे प्रवरतंमान मोक्षमागंको प्राप्त करके सिद्ध 
हुये; किन्तु ऐसा नहीं है कि किसी दूसरी विधिसे भी सिद्ध हुये हों | इससे निश्चित 
होता है कि केवल यह एक ही मोक्षका मार्ग है, दूसरा नहीं । श्रधिक विस्तारसे पूरा 
पड़े । उस शुद्धात्मतत्वमें प्रवर्ते हुवे सिद्धोंकीं तथा उस शुद्धात्मतत्वप्रवृत्तिरूप 
मोक्षमार्गकोी, जिसमेंसे 'भाव्य--भावकका विभाग अस्त होगया है ऐसा नोग्रागमभाव- 
नमस्कार हो ! ( इसप्रकार ) मोक्षमाग निध्चित किया है, ( और उसमें ) प्रवृत्ति 
कर रहे हैं ॥ १६६ ॥। 

अब, साम्यको प्राप्त करता हूँ ऐसी ( पाँचवीं गाथामें की गई ) पूर्व- 
प्रतिज्ञाका निर्वाह करते हुये ( आचायंदेव ) स्वयं भी मोक्षमार्गभूत शुद्धात्मप्रवृत्ति 
करते हैं:--- 

गाथा २०० 


अन्वयाथ/--[ तस्मात्‌ ) ऐसा होनेसे ( श्र्थात्‌ शुद्धात्मामें प्रवृत्तिके द्वारा 
ही मोक्ष होता होनेसे ) [ तथा ] इसप्रकार [ आत्मानं ] आत्माको [ स्वमापेन ज्ञायक ] 


१. भाव्य - ध्येय;-भावक - ध्याता; भाव्य-भावकके अथके लिये देखो ध्ू० ८ में फुटनोट । 


लैन शास्त्रमाला ] «« शेयतक्ष्य-अ्रश्लापन -- ३०३ 


अहमेष मोक्षाघिकारी ब्लायकरवभावात्मतर्वपरिक्ञानपुरस्सरममत्वनिर्ममत्वहानोपादान- 
विधानेन कृत्यान्तरस्याभावात्सवरम्मेण शुद्धात्मनि प्रवर्ते । तथाहि--अहं दि तावत ज्ञायक 
एवं स्वभापेन, केवलज्ञायकस्य च सतो मम विश्वेनापि सहजल्लेयज्ञायकरक्षण एवं संबन्ध! ने 
पुनरन्ये स्वस्वामिलक्षणादयः संबन्धाः। ततो सम न क्चनापि ममत्व सत्र निर्ममत्वमेव । 
अधैकस्प ज्ञायकमावस्य समस्तज्लेयभावस्वभावत्वात्‌ श्रोत्कीणलिखितनिखातकीलितमजितसमा- 


स्वभावसे ज्ञायक [ ज्ञात्ता ] जानकर [ निमंमत्वे उपस्थितः ] मैं निर्ममत्वमें स्थित 
रहता हुआ [ ममतां परिवजेयामि ] ममताका परित्याग करता हूँ । 

टीकाः--मैं यह मोक्षाधिकारी, ज्ञायकस्वभावी आत्मतत्वके परिज्ञानपूर्वक 
ममत्वकी त्यागरूप और निर्ममत्वकी ग्रहणरूप विधिके द्वारा स्व आरम्भ ( उद्यम ) 
से शुद्धात्मामें प्रवृत्त होता हूं, क्योंकि अन्य क्ृत्यका अ्रभाव है। ( अर्थात्‌ दूसरा कुछ 
भी करने योग्य नहीं है। ) वह इसप्रकार है ( भ्र्थात्‌ मैं इसप्रकार शुद्धात्मामें प्रवृत्त 
होता हूँ ):--प्रथम तो मैं स्वभावसे ज्ञायक ही हूँ; केवल ज्ञायक होनेसे मेरा विद्व 
( समस्तपदार्थों ) के साथ भी सहज न्लेयज्ञायकलक्षण सम्बन्ध ही है, किन्तु प्रन्य 
स्वस्वामिलक्षणादि सम्बन्ध नहीं हैं; इसलिये मेरा किसीके प्रति ममत्व नहीं है, 
सर्वत्र निमंमत्व ही है । 

ग्रब, एक ज्ञायकभावका समस्त जेयोंको जाननेका स्वभाव होनेसे क्रमश: 
प्रवत॑मान, अनन्त, भूत-वर्तमान-भावी विचित्रपर्यायसमूहवाले, भ्रगाधस्वभाव और 
"गम्भीर समस्त द्रव्यमात्रको-मानों वे द्रव्य ज्ञायकमें उत्कीर्ण हो गये हों, चित्रित 
हो गए हों, भीतर घुस गये हों, कीलित हो गये हों, डूब गये हों, समा गये हों, प्रतिविम्बित 
हुये हों, इसप्रकार--एक क्षणमें ही जो (शुद्धात्मा ) प्रत्यक्ष करता है, ज्ेयज्ञायकलक्षण 
संबंधकी झनिवार्यताके कारण ज्ञेय-ज्ञायकको भिन्न करना अशक्य होनेसे विश्वरूपता- 
को प्राप्त होता हुआ भी जो ( शुद्धात्मा ) सहज अनन्तशक्तिवाले ज्ञायकस्वभावके 
द्वारा एकरूपताको नहीं छोड़ता, जो अनादि संसारसे इसी स्थितिमें ( ज्ञायक भावरूप 








१. जिनका स्वभाव अगाघ है और जो गंभीर हैं, ऐसे समस्त द्रव्योंको भूत, वर्तमान तथा 
भावोकालके क्रमसे होनेवाली, अनेक प्रकारकी अनन्त पर्यायोंसे युक्त एक समयमें ही प्रत्यक्त 
जानना आत्माका स्वभाव है ! 

२. क्लेयज्ञायकस्वरूप सम्बन्ध टाला नहीं जासकता, इसलिये यद्द अशक्य है कि ज्लेय ज्ञायकर्मे ज्ञात 
न हों, इसलिये आत्मा मानों समस्त द्रव्यरूपताको प्राप्त द्वोता है । 


३०४७ -- प्रवचनसार «- [ भणवान भीकुल्दकुस्तू-कहदाल 


वर्तितप्रतिबिम्बितवत्तत्र क्रमप्रवृत्तानन्तभूतभवद्भा विविचित्रपर्यायप्राग्भारस गाघधस्वमावं॑ गम्भीरं 
समस्तमपि द्रष्बजातमेकक्षण एवं प्रत्यक्षयन्त ब्लेयज्ञायकलक्षणसंबन्धस्पानिवायेत्वेनाशकय- 
विवेचनत्वादुपात्तवैश्वरूप्यमपि.. सहजानन्तश्षक्तिज्ञायकस्त्रभावेनेक्यरूप्यमनुज्ञन्तमासंसारमनयैव 
स्थित्या स्थितं मोहेनान्यथाध्यवस्यमान शुद्धात्मानमेष मोहमुत्खाय यथास्थितमेवातिनिःप्र कम्पः 
संप्रतिषये । स्वयमेव भवतु चास्येवं दर्शनविशुद्धि मूलया सम्यर््ानोपयुक्ततयात्यन्तमव्याबाघ- 
रतत्वात्साधोरपि साक्षात्सिद्ध भूतस्य स्वात्मनस्तथाभूतानां परमात्मनां च नित्यमेव तदेकपरा- 
यणत्वलक्षणो भावनमस्कारः | २०० ॥ 
# शालिनी छन्द # 

जैन॑ ब्वानं श्ेयतत्वप्रणेत्‌ 

स्फीत॑ शब्दब्रह्म सम्यग्विगाह्म | 

संशुद्धात्मद्रण्यमात्रेकइस्या 

नित्य॑ युक्तेः स्पीयते5स्मामिरेवम््‌ |। १० | 





ही ) रहा है, और जो मोहके द्वारा दूसरे रूपमें जाना--माना जाता है उस 
छुद्धात्माको यह मैं मोहको उखाड़ फेंककर, अतिनिष्कम्प रहता हुआ यथास्थित 
( ज॑साका तेसा ) ही प्राप्त करता हूँ । 


इसप्रकार दर्शनविशुद्धि जिसका मूल है ऐसी, सम्यग्जानमें उपयुक्तताके कारण 
अत्यन्त अव्याबाध ( निविध्न ) लीनता होनेसे, साधु होने पर भी साक्षात्‌ सिद्धभूत 
ऐसा यह निज झात्माकों तथा तथाभूत (-सिद्धभूत ) परमात्माप्नोंको, "उसीमें 
एकपरायणता जिसका लक्षण है ऐसा भावनमस्कार सदा ही स्वयमेव हो ॥ २०० ॥। 


[ अब इलोकद्वारा जिनेन्द्रोक्त गब्दब्रह्मके सम्यक अभ्यासका फल कहा जाता है ] --- 


अथः--इसप्रकार जेयतत्त्वको समभानेवाले जैन ज्ञानमें--विशाल शब्दब्रह्म- 
में-सम्यकृतया अवगाहन करके ( डुबकी लगाकर, गहराईमें उतरकर निमग्न 
होकर ) हम मात्र शुद्ध आत्मद्रव्यरूप एक वृत्तिसे ( परिणतिसे ) सदा युक्त 
रहते हैं ॥ १० ॥ 
१, उसीमें -5 नमस्कार करने योग्य पदाथर्मे; भाज्यमें । [ मात्र भाव्यमें दी परायण, एकाग्र, लीन 
होना भावनमस्कारका लक्षण है। ] 
२. स्वथमेष -[ आचार्येदेष जुद्धात्मामें लीन होते हैं इसलिये स्वयमेत भावभमक्कार दो जाता है । ] 


जैन शासत्रमाला ) -- शेयतश्व-प्रशञापल -- ह ३०४ 


# शालिनी छुनन्‍्द # 
ब्लेपीकुवेत्नक्नसासी मविश्व॑ 
ज्ञानीकुबन्‌ क्लेपमाक्रान्तमेदस । 
आत्मीकुबन ज्ञानमात्मान्यमासि 
स्फूजत्यात्मा ब्रह्म संपद्य सच || ११॥ 

# वसन्ततिलका छन्द # 
द्रव्यानुसारि चरणं चरणानुमारि 
द्रव्यं मिथो दृयमिद ननु सब्यपेक्षम्‌ । 
तस्मान्मुमुन्ुरधिरोहतु मोक्षमाग 
द्रव्यं प्रतीत्य यदि वा चरणं प्रतीर्य || १२ ॥ 
इति तत््वदीपिकायां प्रवचनसा रवत्ता श्रीमदम्नतचन्द्रश्नूरि विरचितायां ल्लेयतत्त्वप्रज्ञापनो 
नाम द्वितीय: श्रतस्कन्ध: समाप्त: ॥ २ | 











| अब इलोकके द्वारा मुक्तात्माके ज्ञानकी महिमा गाकर ज्ञेयतत्त्व-प्रज्ञापना- 
घधिकारकी पूर्णाहुति की जा रही है। |:-- 

अर्थ;--आत्मा ब्रद्माको ( परमात्मत्वको, सिद्धत्वको ) शीघ्र प्राप्त करके 
प्रसीम ( ग्रनन्त ) विश्वकों शीघ्रतासे ( एक समयमें ) जेयरूप करता हुआ, भेदोंको 
प्राप्त ज्ेयोंकी ज्ञानरूप करता हुआ ( श्रनेक प्रकारके ज्ञेयोंको ज्ञानमें जानता हुआ ) 
ओर स्वपरप्रकाशक ज्ञानको आत्माूूप करता हुआ, प्रगट--दंदीप्यमान 
होता है ॥| ११ ॥ 

| भझ्ब इलोक द्वारा, दव्य और चरणका संबंध बतलाकर, ज्ञेयतत्वप्रजापन 
नामक द्वितीयाधिकारकी और चरणानुयोगसूचक चुलिका नामक तृतीयाधिकारकी 
संधि बतलाई जाती है। |:-- 

अर्थ---च रण द्रव्यानुसार होता है और द्रव्य चरणानुसार होता है। 
इसप्रकार वे दोनों परस्पर सापेक्ष हैं; इसलिये या तो द्र॒व्यका आश्रय लेकर श्रथवा 
तो चरणका ब्राश्नय लेकर मुमुक्षु ( ज्ञानी, मुनि ) मोक्षमार्गमें श्रारोहण करो। 

इसप्रकार ( श्रीमद्‌ भगवत्‌ कुन्दकुन्दाचायंदेव प्रणीत ) श्री ज़वचनसार शास्त्रकी 
श्रीमदमृतचन्द्राचायदेवविरचित तत्वदीपिकानामक टीकाका यह 'ब्वेयतच्च-प्रज्ञाफा 
नामक द्वितीयश्रुतस्कध ( का भाषानुवाद ) समाप्त हुआ । 

रे 
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चरणानुयोगस्‌चक चूलिका 
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अथ परेषां चरणानुयोगस्त्विका चूलिका । 


तत्र-- 
# इन्द्रवञ्ा छन्द 


द्रग्यस्य सिद्ध चरणस्य सिद्धि 
द्रव्यस्य सिद्धिश्ररणस्थ सिद्धी । 
बुद्ष्वेति कर्माविरताः परे5पि 
द्रव्याविरुद्टं चरण चरंतु ॥ १३ || 
हति चरणाचरखे परान्‌ प्रयोजयति--- 
एस सुरासुरमणुसिंदवंदिद धोदघाइकम्ममर्ल | पणमामि बटुमां तित्थं धम्मस्स 
अरन्‍ममन्‍कनक डरे बाब>-लगक, 
चरणानुयोगसूचक चूलिका 
अब दूसरोंको चरणानुयोगकी सूचक 'चूलिका है । 
[ उसमें, प्रथम श्री अमृतचन्द्राचायंदेव श्लोकके द्वारा श्रव इस-आगामी 
गाथाकी उत्थानिका करते हैं । ] 

[ अर्थ/--.] द्रव्यकी सिद्धिमें चरणकी सिद्धि है, और चरणकी सिद्धिमें द्रव्यकी सिद्धि 
है,-यह जानकर, कर्मोसे ( शुभाशुभ भावोंसे ) भ्रविरत दूसरे भी, द्रब्यसे भ्रविरुद्ध 
चरण ( चारित्र ) का श्राचरण करो | 

“इसप्रकार ( श्रीमद्‌ भगवत्कुन्दकुन्दाचायंदेव इस आगामी गाथाके द्वारा ) 
दूसरोंकी चरण ( चारित्र ) के श्राचरण करनेमें योजित करते (जोड़ते) हैं । 


५ कक ई आवक म न तप आज जि कक,“ अम्क लक कक 
१. चुलिका जो शास्त्रम नहीं कद्दा गया है, उसका ध्याख्यान करना, अथवा कथितका विशेष 
व्याख्यान करना या दोनोंका ययायोग्य व्याख्यान करना । 


लेनू शास्त्रमाला ] «> चरणानुयोगसूचक घूलिका -« ह ३०७ 


कचार॑ || सेसे पृण तित्थयरे ससव्वसिद्ध विसुद्धसब्मावे । समणे य जाणदंसणचरित्ततववीरि- 
यायारे ॥ ते ते सब्बे समगं समग॑ पत्तेगमेव पच्ेगं | वंदामि य वहूंते अरहंते माणुसे खेचे ।।' 


एवं पणमिय सिद्ध जिणवरवसहे पुणो पुणो समणे । 
पडिवज्जदु सामणणं जदि इच्छदि दुक्खपरिमोक्‍्खं ॥ २०१ ॥ 
एवं प्रणम्य सिद्धान्‌ जिनवरवृषभान्‌ पुनः पुन! श्रमणान्‌ । 
प्रतिपद्यतां श्रामण्यं यदीच्छति दुःखपरिमोक्षय ।। २०१ | 
यथा ममात्मना दुःखमोक्षार्थिना, 'किच्चा अरहंताणं पिद्धाणं तद णमो गणदराणं। 
अज्ञावयबग्गाणं साह्ण चेदि सबन्वेसि ॥। तेसिं विसुद्धदंसणणाणपद्दाणासमं समासेज् । उवसंप- 
[ अब गाथाके प्रारंभ करनेसे पूर्व उसकी संधिके लिये श्री अ्रमृतचन्द्राचाय 
देवने पंच परमेप्ठीकी नमस्कार करनेके लिये निम्नप्रकारसे ज्ञानतत्त्व-प्रज्ञापन 
ग्रधिकारकी प्रथम तीन गाथायें लिखी हैं:--- 
“एस घुरासुरमणुत्तिदवंदिदंघोदघाइकम्ममलं | 
पणमामि वह्ढमार्ण तित्थ॑ध्रम्मस्स कचारं | 
सेसे पुण तित्थयरे ससब्वसिद्धे विसुद्धसब्भावे । 
समखे य णाणदं सणवरिचतवदी रियायारे | 
ते ते सब्बे समगं समगं पच्तेगमेव प्तेगं । 
वंदामि य बट्ट ते अरहंते माणुसे खेचे ॥”" 
[ अभ्रब, इस अ्धिका रकी गाथा प्रारंभ करते हैं:-- |] 





गाथा २०१ 

अन्वयार्थ:--[ यदि दुःखपरिमोक्षम इच्छति ] यदि दुःखोंसे परिमुक्त होनेकी 
( छुटकारा पानेकी ) इच्छा हो तो, [ एवं ] पूर्वोक्त प्रकारसे ( ज्ञानतत्व-प्रज्ञापनकी 
. प्रथम तीन गाथाप्रोंके अनुसार ) [ पुनः पुनः ] बारंबार [ सिद्धान्‌ ] सिद्धोंको, 
[ जिनवरषृपभान्‌ ]) जिनवरवृषभोंको ( अहंन्तोंको ) तथा [ अ्रमणान्‌ | श्रमणोंको 
[ प्रणम्य ] प्रणास करके [ श्रामण्यं प्रतिपद्मताम्‌ ] ( जीव ) श्रामण्यकोी अ्ंगीकार करो । 
टीकाः--जंसे दु:खोंसे मुक्त होनेके ग्रर्थी मेरे आत्माने- “किच्चा अरहंताणं सिद्धाणं 
तह णमो गणहराणं । अश्रज्कावयवग्गाणं साहूणं चेदि सब्वेसि ॥ तेसि विसुद्धंसणणाण- 

१. यह, ज्ञानतत्वप्रज्ञापनफी चौथी भोर पाँचवीं गायायें हैं । 


श्०्८ «> प्रव्चनसार “- [ भगवान भ्रीकुन्दकुन्द-कट्ठान 


यामि सम्म॑ जचो णिव्वाणसंपत्ती ।।' हति भहंत्स्िद्वाचायोपाष्यायसाधूनां प्रणतिवन्दनात्मक- 
नमस्कारपुरःसरं विशुद्धदशनज्ञानप्रधानं साम्यनाम श्रामरण्यमवान्तरग्रन्थसन्द मोंमयसंमावितसौ- 
स्थित्यं स्वयं प्रतिपन्‍्न परेषामात्मापि यदि दुःखमोक्षार्थी तथा तत्यतिषयतां यथानुभूतस्य 
तत्मतिपतचिवत्मंनः प्रणेतारो बयमिमे तिष्ठाम इति ॥ २०१ ॥॥ 
अथ श्रमणो भवितुमिच्छन है: किं करोतीत्युपदिश्नति-- 
आपिच्छ बधुवग्गं गुरुकलत्तपुत्तेहिं । 
आसिज्ज णाणदंसणचरित्ततववीरियायारं ॥२०२॥ 
आएच्छथय बस्धुवर्ग विभोचितो गुरुकलत्रपूर्ेः । 
आसाद्य ब्ञानदशनचारित्रतपोदीर्याचारस ।। २०२ ॥ 


अनननमिनन+++-ननम-न--न-यन न नण।ण जिन ता हाल “लय 





पहाणासमं समासेज्ज | उवसंपयामि सम्मं जत्तों णिव्वाणसंपत्ती ॥ 
इसप्रकार अहंन्तों, सिद्धों, आचार्यों, उपाध्यायों तथा साधुझलोंकी प्रणाम--वदनात्मक 
नमस्का रपूर्वक विशुद्धदर्शनज्ञानप्रधान साम्यनामक श्रामण्यको--जिसका इस अ्रंथममें 
कहे हुवे ( ज्ञानतत्व--प्रज्ञापन और ज्ञेयतत्व-प्रज्ञापन नामक ) दो अ्रधिकारोंकी रचना 
द्वारा सुस्थितिपन हुआ है उसे--स्वयं अ्रंगीकार किया, उसीप्रकार दूसरोंका आत्मा 
भी, यदि दुःखोंसे मुक्त होनेका श्र्थी ( इच्छुक ) हो तो, उसे अंगीकार करे। उस 
( क्रामण्य ) को अ्ंगीकार करनेका जो यथानुभूत मार्ग है उसके प्रणेता हम यह खड़े 
हुये हैं ॥| २०१ ॥ 
प्रब, श्रमण होनेका इच्छुक पहले क्या क्‍या करता है उसका उपदेश 
करते हैं:-- 
गाथा २०२ 
अन्वयार्थ:--( श्रामण्यार्थी ) [ बन्धुवगेंम्‌ आपच्छथ ] बंधुवर्गससे विदा माँगकर 
[ गुरुकलत्रपृत्र: विमोचितः ] बड़ोंसे तथा स्त्री और पुत्रसे मुक्त होता हुआ [ ज्ञानदशेन- 
चारित्रतपोवीर्याचारम्‌ आसाद्य ] ज्ञानाचार, दर्शनाचार, चारित्राचार, तपाचार और 
वीर्याचारको अंगीकार करके.................. 
१. नमस्कार प्रशाम-वंदनमय है। ( विशेषके लिये देखो प्रष्ठ र का फटनोट ) 
२. विशुद्धदशेनज्ञानप्रधान + जिसमें विशुद्ध दशन और ज्ञान प्रधान है ऐसा। [ स्रम्य नामक 


ज्ामण्यमें विशुद्ध दशेन और ह्ञान प्रधान है। ] 
३. यथानुभूत जैसा ( हमने ) अनुमव किया है, बसा । 


जैन शाखमाला ] -- चरणानुयोगसचक चूलिका - ३०६ 


यो हि नाम श्रमणो भवितुमिच्छति स पूर्वमेव बन्धुवर्गमाएच्छते, गुरुकलत्रपुत्रेम्य आत्मान 
विमोचयति, ज्ञानदर्शनचारित्रतपोदीर्याचारमासीदति । वथादि-- एवं वन्धुवर्गमाएच्छते, अद्दो 
इृद जनश्रीरबन्धुवर्ग वर्तिन आत्मानः, अस्प जनस्य आत्मा न रकिंचनापि युष्माक भवतीति निश्र- 
ग्रेन यूयं जानीत तत आषृष्टा यूयं, भयमात्मा अधोद्धि्रद्धानज्योतिः आत्मानमेवात्मनों5नादि 
बन्धुप्ुपसपेति । अद्दो श्दंजनशरीरजनकस्यात्मन्‌ , अद्दो हृदंजनशरीरजनन्या आत्मन्‌, अस्य 
जनस्यात्मा न युवाम्यां जनितों भमब्तीति निश्चयेन युवां जानीत॑ तत इममात्मानं युवां विम्ुश्वतं, 
अयमात्मा अधोद्धिननब्ानज्योतिः आत्मानमेवात्मनो5नादिजनकश्रुपसपंति । अदह्दो हद जनशरीर- 


टीकाः--जो श्रमण होना चाहता है वह पहले ही बंधुवर्गसे ( सगे- 
संबंधियोंसे ) विदा माँगता है, गुरुजनों ( बड़ों ) से तथा स्त्री और पुत्रोंसे अपनेको 
छुड़ाता है, ज्ञानाचार, दर्शनाचार, चारित्राचार, तपांचार तथा वीर्याचारको 
अंगीकार करता है। वह इसप्रकार है:-- ह 

बंधुवर्गसे इसप्रकार विदा लेता है:--अद्दी ! इस पुरुषके शरीरके बंधुवर्गमें 
प्रवतेमान आत्माश्रों! इस पुरुषका श्रात्मा किचितृमात्र भी तुम्हारा नहीं है,-- 
इसप्रकार तुम निश्चयसे जानो | इसलिये मैं तुमसे विदा लेता हूँ। जिसे ज्ञानज्योति 
प्रगट हुई है ऐसा यह आत्मा आज अपने शप्रात्मारूपी अपने श्रनादिबंधुके पास 
जारहा है | 

अ्रहो ! इस पुरुषके शरीरके जनक (पिता )के आत्मा ! अझहो ! इस 
पुरुषके शरीरको जननी (माता ) के आत्मा ! इस पुरुषका आत्मा तुम्हारे द्वारा 
जनित ( उत्पन्न ) नहीं है, ऐसा तुम निश्चयसे जानो । इसलिये तुम इस आत्माको 
छोड़ो । जिसे ज्ञानज्योति प्रगट हुई है ऐसा यह श्रात्मा आज प्रात्मारूपी अपने 
अनादिजनकके पास जारहा है । 

अहो ! इस पुरुषके शरीरकी रमणी (स्त्री ) के आत्मा | तू इस पुरुषके 
ग्रात्माको रमण नहीं कराता, ऐसा तू निश्चयसे जान | इसलिये तू इस आत्माको 
छोड़ । जिसे ज्ञानज्योति प्रगट हुई है ऐसा यह आत्मा आज अपनी स्वानुभूतिरूपी 
अनादि-रमणीके पास जारहा है। - 

झहो ! इस पुरुषके शरीरके पुत्रके आत्मा ! तू इस पुरुषके श्रात्माका जन्य 
( उत्पन्न किया गया,--पुत्र ) नहीं है, ऐसा तू निशचयसे जान | इसलिये तू इस 
भ्रात्माको छोड़। जिसे ज्ञानज्योति प्रगठ हुई है ऐसा यह प्रात्मा श्राज झात्मारूपी 


३१० “४ «- प्रवचनसार «- [ भगवान श्रीकुन्दकुन्द-कद्दान 


रमण्या आत्मन्‌ , अस्य जनस्यपात्मानं न त्व॑ं रमयसीति निश्रयेन त्वं जानीदि तव ॥इममात्मान 
विम्वुश्, अयमात्मा अधोड्धिब्रज्ञानज्योतिः स्वानुभूतिमेवात्मनो5नादिरमणीप्लुपसपति । अद्दो 
हृदं जनशरीरपृत्रस्थात्मन्‌ , अस्प जनस्यात्मनों न त्वं जन्यो भवसीति निश्रयेन त्व॑ं जानीदि तत 
इममात्मानं विमुश्य, अयमात्मा अद्ोद्धिमन्वानज्योति! आत्मानमेवात्मनो5नादिजन्यमुपसपंति । 
एवं गुरुऋलत्रपुत्रेम्य आत्मानं विमोचयति | तथा अद्दोकालविनयोपघानबहुमानानिष्ठवार्थे- 
व्यज्ननतदुभयसंपन्नत्वलक्षणज्ञानाचार, न शुद्धस्पात्मनस्वमसीति निश्रयेन जानामि तथापि 
त्वाँ तावदासीदामि यावत्तञसादात शु॒द्धमात्मानम्ुपलमे | अही निःशज्लितत्वनिःकाड़ प्लितत्व- 


अपने अनादि जन्यके पास जारहा है। इसप्रकार बड़ोंसे स्त्रीसे और पुत्रसे श्रपनेको 
छुड़ाता है । 

( यहाँ ऐसा समभना चाहिये कि जो जीव मुनि होना चाहता है वह 
कुटुम्बसे सर्वप्रकारसे विरक्त ही होता है। इसलिये कुटुम्बकी सम्मतिसे ही मुनि 
होनेका नियम नहीं है। इसप्रकार कुटुम्बके भरोसे रहने पर तो,--यदि कुट॒ुम्ब 
किसीप्रकारसे सम्मति ही नहीं दे तो मुनि ही नहीं हुआ जासकेगा ! इसप्रकार 
कुटुम्बको सम्मत करके ही मुनित्वके धारण करनेका नियम न होने पर भी कुछ 
जीवोंके मुनि होनेसे पूर्व वराग्यके कारण कुटुम्बको समभानेकी भावनासे पूर्वोक्त 
प्रकारके वचन निकलते हैं। ऐसे वराग्यके वचन सुनकर, कुदुम्बमें यदि कोई 
ग्रल्पसंसारी जीव हो तो वह भी वराग्यको प्राप्त होता है । ) 

( भ्रव निम्नप्रकारसे पंचाचारकों अंगीकार करता है: ) 

( जिसप्रकार बंधुवर्गसे विदा ली, अपनेको बड़ोंसे और स्त्री पुत्रसे छुडाया ) 
 उसीप्रकार-श्रहों काल, विनय, उपधान, बहुमान, अनिह्लव, श्रथ, व्यंजन और तदुभयसंपन्न 
ज्ञानाचार ! मैं यह निश्चयसे जानता हूँ कि तू ब॒द्धात्माका नहीं है; तथापि मैं 
तुमे तभी तक अंगीकार करता हूँ जबतक कि तेरे प्रसादसे शुद्धात्माको उपलब्ध 
करलूं। अहो निःशंकितत्व, निःकांक्षितत्व, निविचिकित्सत्व, निर्मुढद्ष्टित्व, उपबु हण, 
स्थितिकरण, वात्सल्य, श्र प्रभावनास्वरूप दर्शंनाचार ! मैं यह नि३चयसे जानता हूँ 
कि तू शुद्धात्माका नहीं है, तथापि तुझे तबतक अंगीकार करता हूँ जब तक कि तेरे 
प्रसादसे शुद्धात्माको उपलब्ध करलू । अहो मोक्षमार्गमें प्रवृत्तिक कारणभूत, पंचमहाद्रत- 
_सहित काय-वचन-मनगुप्ति श्रोर ईर्या-भाषा-एषण-प्रादाननिक्षेपण-प्रतिष्ठापन समिति- 
, स्वरूप चारित्राचार ! मैं यह निश्चयसे जानता हूँ कि तृ शुद्धात्माका नहीं है, तथापि 
तुके तबतक अंगीकार करता हूँ जबतक कि तेरे प्रसादसे शुद्धात्माको उपलब्ध करलू। 





ज्ेन शाश्रमाला ] -- चरणानुयोगसूचक चूलिका -- ॥ ३११ 


निर्विविकित्सवनिमृटच्ष्टिटतोपइ हणस्थितिकरणवात्सल्यप्रभावनारक्षणदर्शनाचार, न शुद्धस्या- 
त्मनस्त्वमसीति निश्रयेन जानामि तथापि त्वां तावदासीदामि यावत्‌ स्वव्मसादात शुद्धमात्मान- 
मृपलमे । अहो.. मोक्षमा्गप्रवृत्तिकारणपञमहावरतोपेतकायबाढुमनोमुप्ती या माषैषणादाननिक्षेपण- 


प्रतिष्ठापनसमितिलक्षणचारित्राचार, न शुद्धस्यात्मनस्वमसीति निश्रयेन जानामि तथापि त्वां 
_ ताबदासीदामि यावत्तत्मसादात शुद्धमात्मानुपलठमे । अहो अनश्ननावमौदयत्ृत्तिपरिसंख्यान- 
रसपरित्यामविविक्तश्नय्यासनकावक्लेशप्रायश्चितत विनयवैयापृत्त्यस्वाध्याय ध्यानव्युत्सग लक्षणत प- 
आचार, न शुद्धस्यात्मनस्त्वमसीति निम्रयेन जानामि तथापि त्वां तावदासीदामि यावत्तत्मसा- 


दात शुद्धमात्मानहुपलमे । अद्दो समस्तेतराचारप्रवतंकस्वशत्तयनिगृहनलक्षणवीर्याचार, न शुद्ध- 








ग्रहो अनशन, अवमौदय, वृत्तिपरिसंख्यान, रसपरित्याग, विविक्त शय्यासन, कायक्लेश, 
प्रायश्चित्त, विनय, वैयावुत्य, स्वाध्याय, ध्यान और बव्युत्सगंस्वरूप तपाचार ! 
मैं यह निश्चयसे जानता हूँ कि तू शुद्धात्मा नहीं है तथापि तुझे तबतक अंगीकार करता 
हूँ जबतक तेरें प्रसादसे शुद्धात्माको उपलब्ध करलू ! श्रहों समस्त इतर ( वीर्याचारके 
ग्रतिरिक्त श्रन्य ) आचारमें प्रवृत्ति करानेवाली स्वशक्तिके अ्रगोपनस्वरूप वीर्याचार ! मैं 
यह निश्चयसे जानता हूँ कि तू शुद्धात्माका नहीं है, तथापि तुके तबतक अंगीकार करता 
हैं जबतक कि तेरे प्रसादसे शुद्धात्माकों उपलब्ध करलू ।--इसप्रकार ज्ञानाचार, 
दर्शनाचार, चारित्राचार, तपाचार तथा वीर्याचारको अंगीकार करता है । 


( सम्यग्द्ष्टि जीव अपने स्वरूपको जानता है--अनुभव करता है, और 
अपनेको अन्य समस्त व्यवहारभावोंसे भिन्न जानता है । जबसे उसे स्व-परका विवेक- 
स्वरूप भेद विज्ञान प्रगट हुआ था तभी से वह समस्त विभावभावोंका त्वाग कर 
चुका है श्र तभीसे उसने टंकोत्कीण निजभाव अंगीकार किया है। इसलिये उसे 
न तो त्याग करनेको रहा है और न कुछ ग्रहण करनेको--अंगीकार करनेको रहा 
है । स्वभावदृष्टिकी भ्रपेक्षासे ऐसा होने पर भी, वह पर्यायमें पूर्वबद्धकर्मोके उदयके 
निमित्तसे झ्रनेक प्रकारके विभावभावरूप परिणमित होता है। इस विभावपरिणतिको 
पृथक होती न देखकर वह शआाकुल-व्याकुल भी नहीं होता, और वह सकल विभाव 
परिणतिको दूर करनेका पुरुषार्थ किये बिना भी नहीं रहता । सकल विभाव परिणतिसे 
रहित स्वभावदृष्टिके बलस्वरूप पुरुषार्थस्रे गुणस्थानोंकी परिपाटीके सामान्य क्रमानुसार 
उसके प्रथम अशुभपरिणतिकी हानि होती है, और फिर धीरे धीरे शुभपरिणति भी 
छुटती जाती है। ऐसा होनेसे वह शुभरागके उदयकी भूमिकामें गृहृवासका और 


३१२ -- प्रवचनसार -- | भगवान श्रीकुन्दकुम्द-कहान 
स्पात्मनस्वमसीति निश्रयेन जञानामि तथापि त्वां तावदासीदामि यावचरत््रसादात शुद्ध मात्मा- 
नप्ुपलभे । एवं ज्ञानदशनचारित्रतपोवीयाचारमासीदति थे || २०२ ॥ 
अथातः फीदशो भवरतीत्युपदिश ति-- 
समण गणिं गुणडर्ट कुलरूववयोविसिद्रमिद्धदरं । 
ममणेद्दि तं पि पणदों पडिच्छ मं चेदि अणुगहिदों ॥ २०३ ॥ 
श्रमणं गणिनं गुणाहथ' कुलरूपवयो विशिष्टमिष्टतरस्‌ । 
श्रमणेस्तमपि प्रणतः प्रतीच्छ मां चेत्यनुगृहीवः ॥ २०३ | 


ततो हि भ्रामण्वार्थी प्रणतोउनुग्रृद्दीतथ भवति । तथाहि--आचरिताचारिवसमस्तबिर ति- 
प्रवृत्तिसमानात्मरूपश्रामण्यवात्‌ू श्रमणं, एवंविधभ्रामण्याचरणाचारणप्रवीणत्वाव्‌॒ गुणाद्य , 











कुटुम्बका त्यागी होकर व्यवहाररत्नत्रयरूप पंचाचारको श्रंगीकार करता है | यद्यपि 
वह ज्ञानभावसे समस्त शुभाशुभ क्रियाओंका त्यागी है तथापि पर्यायमें शुभराग नहीं 
छटनेसे वह पूर्वोक्तप्रकारसे पंचाचारको ग्रहण करता है । ) ॥ २०२ ॥ 

इसके बाद वह कंसा है इसका उपदेश करते हैं:--- 


गाथा २०३ 
अन्वयार्थ:--[ श्रम ] जो श्रमण है, [ गुणाह॒थ' ] गुणाठ्य है, [ कुलरूपवयों 
विशिष्ट |] कुल, रूप तथा वयसे विशिष्ट है, और [ श्रम! इृष्टनरं | श्रमणोंकों भ्रप्त 
इृष्ट है [ तम्‌ अपि गणिन ] ऐसे गणीको [ माम्‌ प्रतीच्छ इति ] मुझे स्वीकार करो 
ऐसा कहकर [ प्रणतः | प्रणत होता है ( प्रणाम करता है ) [च] और 
[ अनुग्रह्दीतः ] भ्रनुग्रहीत होता है । 


टीका;--पश्चात्‌ श्रामण्यार्थी प्रणत और अनुग्रहीत होता है | बह इसप्रकारसे 
है कि--आाच रण करनेमें गौर आचरण करानेमें आनेवाली समस्त विरतिकी प्रवृत्तिके 
"समान आत्मरूप-ऐसे श्रामण्यपनेके कारण जो 'श्रमण' है; ऐसे श्रामण्यका झाचरण 
करनेमें और आचरण करानेमें प्रवीण होनेसे जो 'गुणाढ्य/ है; स्वलौकिकजनोंके 
द्वारा निःशंकतया सेवा करने योग्य होनेसे और कुलक्रमागत करतादि दोषोंसे रहित 
होनेसे जो 'कुलविशिष्ट' है; अंतरंग शुद्धरूपका भ्रनुमान करानेवाला बहिरंग शुद्धरूप 





१. समान-- तुल्य, बरावर, एकसा; मिलता हुआ । [ बिरतिकी प्रवृत्तिके तुल्य आत्माका रूप अथोत्‌ 
बिरतिकी प्रवृत्तिसे मिलती हुई--समान जो भर्मदशा है सो श्रामण्य है। ] 


ज्ेत शास््रसात्ता ] « चरणानुयोगसूचक चूलिका -- ३१३ 


सकललौकिकजननिःशक्सेवनीयत्थात्‌ इुलक्रमागतक्नौर्यादिदोषवर्जितत्वाथ कुलविशिष्ट', अन्तरख़- 
शुद्धरूपानुमापकब दर जशुद्धस्पत्वात॒ रूपविशिष्ट', शैशववाधेक्यथकृतबुद्धिविक्लवत्वाभावादौवनो- 
द्रेकविक्रि याविविक्तवुद्धिववाथ वयोविशिष्ट, निःशेषितवथोक्तश्रामण्याचरणाचारणविषयपौरुषेय- 
दोषत्वेन मुमुछुभिरम्युषगततरत्वात्‌ श्रमणेरिष्टटरं च गणिनं शुद्धात्मतत्त्वोपलम्मसाधकमाचार्य 
शुद्धात्मतखवोपलम्भसिद्धया मामनुगृहाणेत्युपसपंन्‌ श्रणतो भवति | एवमियं ते शुद्धात्मतत्तोप- 
लम्मसिद्धिरिति तेन प्रार्थितार्थेन संयुज्यमानों 5लुग्रहीतो मवति ॥ २०३ ॥ 
अथातो 5पि कीदशो भवतीत्युपदिशति--- 
णाहं हामि परेसिं ण में पर णत्यि मज्कमिद किसि । 
इृदि णिच्छिदों जिंदिंदों जादो जधजादरूवधरों ॥ २०४ ॥ 
नाहँ भवामि परेपां ने में परे नास्ति ममेह किंचित्‌ । 
इसि निश्चितों मितेन्द्रियः जातो यथाजातरूपधर! ।। २०४ || 
होनेसे जो रूपविशिष्ट' है, बालकत्व और वुद्धत्वसे होनेबाली 'बुद्धेविक्लवताका अ्रभाव 
होनेसे तथा यौवनोद्रेककी विक्रियासे रहित बुद्धि होनेसे जो 'बय विशिष्ट' है; और 
यथोक्त श्रामण्यका आचरण करने तथा झाचरण कराने सम्बन्धी पौर्षेय दोषोंको 
निःशेषतया नष्ट कर देनेसे मुमुक्षुओंके द्वारा ( प्रायश्चित्तादिकि लिये ) जिनका 
बहुआश्रय लिया जाता है इसलिये जो “श्रमणोंकों श्रतिइष्ट' है, ऐसे गणीके निकट-- 
शुद्धात्मतवत्वकी उपलब्धिके साधक झाचारयके निकट- शुद्धात्मतत्वकी उपलब्धिरूप सिद्धि- 
से मुझे अनुगृहीत करो ऐसा कहकर ( श्रामण्यार्थी ) जाता हुआ प्रणत होता है । 
'इसप्रकार यह तुझे शुद्धात्मतत्वकी उपलब्धिरूप सिद्धि ऐसा ( कहकर ) उस गणीके 


द्वारा ( वह श्रामष्यार्थी ) प्राथित अर्थसे संयुक्त किया जाता हुआ अ्नुगृहीत 
होता है ॥ २०३ ॥ क्‍ 


ग्रौर फिर वह कंसा होता है, सो उपदेश करते हैं:--- 


गाथा २०६ 
अन्वयार्थ:--[ अहं ] मैं [ परेषां ] दूसरोंका [ न भवामि ] नहीं हूँ [परे भे न ] 
पर मेरे नहीं हैं, [ हह ] इस लोकमें [ मम ] मेरा [ किंचित | कुछ भी [ न अस्ति ] 
१. विकलबता -- अस्थिरता; विकलता | 
२. योबलोट्रेक - यौबनका ज्ञोश, योवनकी अतिशयता | 
३. पौरुषेय -- मनुष्यके लिये संभवित । 
४, प्रार्थित अर्थ > प्राथना करके मांगी गई बस्तु। 


३१४७ «- प्रक्धनसार -- [ भगवान ओकुन्दकुन्द-कद्रान 


ततो5पि आमण्यार्थी यथाजातरूपधरों मबति | तथाहि--महं तावश्न किंचिदपि परेषां 
मवामि परे5पि न किंचिदपि सम भवन्ति, सर्वद्रव्याणां परेः सद्द तक्त्तः समस्तसंबन्धशन्य- 
त्वात्‌ । तदिद्द पड्द्रव्यात्मके लोके न मम किंचिदष्यात्मनोउन्यदस्तीति निश्चिममतिः परद्रव्य- 
स्वस्वामिसंबन्धनिबंधनाना मिन्द्रियनोइ ैद्रियाणां जयेन जितेन्द्रियथ सन्‌ ध्रृतयथानिष्पन्नात्मद्रब्य- 
शुद्धरूपत्वेन यथाजातरूपधरों भवति || २०४ ॥। 

अथैतस्य यथाजातरूपघरत्वस्यासंसारानम्यस्तत्वेनात्यन्तमप्रसिद्धस्या मिनवाम्पासकौश- 
लोपलभ्यमानायाः सिद्धेग॑मक बहिरज्ञान्तरज्लिझ्द्देतशुपदिशति-- 

जधजादरूवजाद॑ं उप्पाडिदकेसमंस्‌गं सुद्ध । 

रहिदं हिसादीदों अप्पडिकम्मं हवदि लिंगं ॥॥ २०५ ॥ 

मुच्चारंभविजत्तं जुत्तं उवजोगजोगसुद्धी्िं । 

लिंगं ण॒ परावेक्खं अपुणन्मवकारएं जेगह ॥२०६॥ [जुगलं] 


नहीं है,--[ इति निश्चितः ] ऐसा निश्चयवान्‌ और [ जितेन्द्रियः ] जितेन्द्रिय होता हुआ 
[ यथाजातरूपधरः ] यथाजातरूपधर ( सहजरूपधारी ) [ जातः ) होता है । 

टीकाः--और फिर तत्पश्चात्‌ श्रामण्यार्थी 'यथाजातरूपधर होता है | वह 
इसप्रकार कि:-- प्रथम तो मैं किचित्‌मात्र भी परका नहीं हूं, पर भी किचितृमात्र 
मेरे नहीं हैं, क्योंकि समस्त द्रव्य तत्वतः परके साथ समस्त सम्बन्धरहित हैं; 
इसलिये इस षड्द्रव्यात्मकलोकमें आत्मासे अन्य कुछ भी मेरा नहीं है; '--इसप्रकार 
निश्चित मतिवाला ( वर्तता हुआ ) और परद्रब्योंके साथ स्व-स्वामि संबंध जिनका 
ग्राथार है ऐसी इन्द्रियों और नो-इन्द्रियोंक जयसे जितेन्द्रिय होता हुआ वह 
( श्रामण्यार्थी ) आात्मद्रव्यका यथानिष्पन्न शुद्धल्प धारण करनेसे यथाजातरूपधर 
होता है ॥ २०४ ॥ 


अब, अ्रनादि संसारसे अनभ्यस्त होनेसे जो अत्यन्त अ्रप्रसिद्ध है और 
“अभिनव अभ्यासमें कौशल्यद्वारा जिसकी सिद्धि उपलब्ध होती है ऐसे इस यथा- 
जातरूपधरत्वके बहिरंग और अंतरंग दो लिगोंका उपदेश करते हैं:--- 


१. यथाजातरूपघर -- ( आत्माका ) जैसा, मूलभूत रूप है बवेसा ( सहज, स्वाभाविक ) रूप धारण 
करनेवाला । ह 
२. तत््वतः - वाश्तबमें; तत्त्वकी दृष्टिसे; परमार्थतः । 
हि. च्चे ॥०.. 
३. यथानिष्पन्न - जैसा बना हुआ है बेसा; जसा मूलभूत है बेसा, सहज, स्वाभाविक । 
४. अभिनव 5 बिलकुल नया । ( अनादि संसारसे अनभ्यस्त यथाजातरूपधरपना अभिनव 
अभ्यासमें प्रवीणताके द्वारा सिद्ध होता है। ) 


जैन शाखसाता ] «- चरणानुयोगलूचक चूलिका -- ; ३१४ 


यथाज्ञातरूपजावप॒त्पाटितकेशश्मश्र॒ुक॑शुद्धप्‌ । 
रद्िितं हिंसादितो5प्रतिकर्म मबति लिड्डमू || २०४ || 
मूच्छारस्मवियक्त युक्तमुपयोगयोगशद्धि म्थास्‌ । 
लिऊ्न न परापेक्षमपुनभवकारणं जेनम्‌ || २०६ || [ युगलम ] 
आत्मनो द्वि तावदात्मना यथोदितक्रमेण यथाज्ञातरूपधरस्प जातस्पायथाजातरू पधरत्वप्रत्य- 
यानां मोहरागद्वेषादिभावानां मवस्येवामावः, तदमावाचु तद्भावमाविनों निवसनभूषणधारणस्य मू्ध- 
जव्यञ्जनपालनस्य सर्किचनत्वस्य सावधयोगदयुक्तत्वस्य शरीरसंस्कारकरणत्वस्य चाभावाद्रथा- 


गाथा २००४-२० ६ 
अन्वयार्थ/--[ यथाजातरूपजातम्‌ ] जन्म समयके रूप जैसा रूपवाला, 
[ उत्पाठितकेशश्मश्रक॑ |] सिर और डाढ़ी-मूछके बालोंका लोंच किया हुआ, [ छुद्धं ] 
शुद्ध ( अ्किचन ), [ हिंसादितः रहितम्‌ ] हिसादिसि रहित और [ अप्रतिकम ] प्रतिकर्म 
( शारीरिक शंगार ) से रहित--[ लिग॑ भत्रति ] लिंग ( श्रामण्यका बहिरंग 
चिह्न ) है | 


[ मृर्च्हारम्भवियृक्तम्‌ ] मूर्च्छा ( ममत्व ) और श्रारम्भ रहित, [ उपयोग- 
योगशुद्धिम्यां युक्त] उपयोग और योगकी शुद्धिसे युक्त तथा[न परापेक्ष |] परकी 
ग्रपेक्षासे रहित--ऐसा [ जैन ] जिनेन्द्रदेवकथित [ लिंममू ] ( श्रामण्यका अंतरंग ) 
लिग* है, [ अपुनरभवकारणम्‌ ] जो कि मोक्षका कारण है | 


टीकाः--प्रथम तो अपनेसे, यथोक्तक्रमसे "यथाजातरूपधर हुवे आत्माके 
*गयथाजातरूपध रत्वके कारणभूत मोहरागद्देषादिभावोंका श्रभाव होता ही है; और 
उनके अभावके कारण, जो कि उनके सद्गभावमें होते हैं ऐसे ( १) वस्त्राभूषणका 
धारण, ( २)सिर और डाढ़ी मूछोंके बालोंका रक्षण, ( ३) सकिचनत्व, (४ ) 
सावद्ययोगसे युक्तता तथा (५) शारीरिक संस्कारका करना, इन ( पाँचों ) का 
प्रभाव होता है; जिससे ( उस आत्माके ) (१) जन्म समयके रूप जंसा रूप, (२) 
सिर और डाढ़ी मूछके बालोंका लोंच, ( ३ ) शुद्धत्व, (४ ) हिसादिरहितता, तथा 


१. यथाज्ञातरूपधर -- ( आत्माका ) सहजरूप घारण करनेवाला। 
२. अयथाजातरूपघर -+ ( आत्माका ) असहजरूप घारण करनेवाला । 
३. सकिचन - जिसके पास कुछ भी ( परिभ्रद्द ) हो ऐसा; 


३१६ «- प्रवचनसार -- [ भगवान श्रोकुन्दकुन्द-कट्टान 


जातरूपत्वमुत्पाटितकेशश्मश्र॒त्वंशुद्धत्व॑ दिंसादिरदितत्वमप्रतिकर्मत्वं च मव॒त्येव, तदेतद्वहिरंगं लिंगम्‌ 
| तथात्मनो यथाजातरूपधरत्वापसारितायथाजातरूपपरलप्रत्ययमोहरागद्रपादिभावानामभावादेव 
तड़ावभाविनो ममत्वकमं प्रकमपरिणामस्थ॒ शुभाशुभोपरक्तोषयों गतत्पूयंकतथा विधयोगाश ड्वियुक्त- 
तल्वस्प परद्रव्यसापेक्षत्वस्थ चामावान्मूच्डरस्मवियुक्ततवम्रपयोंगयों गशद्वियुक्तत्वमपरापेक्षत्व॑च 
भव॒त्येब, तदेतदन्तरंगं लिंगम ॥| २०४ | २०६ ॥ 


अथैतदुभयलिंगमादाय तदेतत्कृत्ता च श्रमणो भवतीति भवतिक्रियायां बन्धुवर्गप्रच्चन- 
क्रियादिशेषसकलक्रियाणां चैककत कत्वमुद्योतयन्नियता श्रामण्यप्रतिपत्तिभेवतीत्युपदि शति-- 
आादाय तं॑ पि लिंगं गुरुणा परमेण त॑ णमसित्ता । 
सोच्चा सबदं किरियं उबद्विंदों होदि सी समणा ॥ २०७॥ 





( ५ ) अप्रतिकमत्व ( शारीरिक श्यू गार-संस्कारका अभाव ) होता ही है। इसलिये 
यह वहिरंग लिग है | 


और फिर, गआत्माक्रे यथाजातरूपबरत्वसे दूर किया गया जो अ्रयथाजात- 
रूपध रत्व, उसके कारणभूत मोहराग्रद्देपादि भावरोंका प्रभाव होनेसे ही जो उनके 
सदभावमें होते हैं ऐसे जो (१) ममत्वके और “'क्मंप्रक्रके परिणाम, (२) 
शुभाशुभ उपरक्त उपयोग और तत्पूवंक तथाविध योगकी अशुद्धिसे युक्तता, तथा 
(३) परद्रव्यसे सापेक्षत्व; इस (तीनों) का अभाव होता है; इसलिये ( उस आत्माके ) 
(१) मूर्छा और आरम्भसे रहितता, ( २) उपयोग और योगकी शुद्धिसे युक्तता, तथा 
(३)परकी श्रपेक्षासे रहितता होती ही है। इसलिये यह अंतरंग लिंग 
है || २०५-- २०६ || 

ग्रब ( थ्रामण्यार्थी ) इन दोनों लिगोंको ग्रहण करके, श्रौर इतना-इतना 
करके श्रमण होता है,--इसप्रकार भवततिक्रियामें, बंधुवर्गंसे विदा लेनेरूप क्रियासे 
लेकर शेष सभी क्रियाझ्ोंका एक कर्ता दिखलाते हुये, इतनेसे ( ग्रर्थात्‌ इतना करनेसे ) 
श्रामण्यकी प्राप्ति होती है, यह उपदेश करते है:-- 





१. क्मप्रक्तम -- कामको अपने ऊपर लेना; काममें युक्त होना, कामकी व्यवस्था । 
२. तत्पूबेक - उपरक्त ( मलिन ) उपयोगपूर्वकः 
३. भवतिक्रिया  होनेरूप क्रिया । 


जेम शास्त्रमाला ] -- चरणानुयोगलूचक चूलिका -- ३१७ 
आदाय तद॒पि लिंगं सुरुणा परमेण त॑ नमस्क्ृत्य । 
श्रत्वा सबतां क्रियामुपस्थितों भवति स भ्रमण; ॥ २०७ ॥ 


ततो5पि श्रमणों भवितुमिच्छन्‌ लिंगद्वैतमादच्े गुरु नमस्यति व्रतक्रिये श्रणोति अथो- 
पतिष्ठते उपस्थितश्व॒ पर्याप्तश्रामण्यसामग्रीक! श्रमणो भव॒ति ) तथाहि--तत इृद॑यथाजातरूपधर- 
त्वस्थ गमक बहिरंगमन्तरंगमपि लिंग॑ प्रथममेव गुरुणा परमेणाहंद्भड्वारकेण तदात्वे च दीक्षा- 
चार्येण तदादानविधानप्रतिपादकत्वेन व्यवद्वारती दीयमानत्वादत्ममादानक्रियया संभाव्य तन्‍्मयों 
भवति । ततो भाज्यमावकभावप्रवृत्तेतरेतरसंबलनप्रत्यस्तमितस्वपर विभागत्वेन दचसबवस्व॒मूलोत्तर 








शायथा २०७ 

अन्वयाथः--[ परमेण गुरुणा ] परम गुरुके द्वारा प्रदत्त [ तदपि लिंगम्‌ ] उन 
दोनों लिगोंको [ आदाय ] ग्रहण करके, [ ते नप्स्कृत्य | उन्हें नमस्कार करके [ सत्रतां 
क्रियां श्रुत्रा ] व्रत सहित क्रियाको सुनकर [ उपस्थितः ] उपस्थित ( आत्माके समीप 
स्थित ) होता हुआ [ सः ] वह [ श्रमणः भत्रति ] श्रमण होता है । 

टीका;--तत्पश्चात्‌ श्रमण होनेका इच्छुक दोनों लिगोंकों ग्रहण करता हैं, 
गुरुको नमस्कार करता है, ब्रत तथा क्रियाकों सुनता है और उपस्थित होता है; तथा 
उपस्थित होता हुआ्ना श्रामण्यकी सामग्री पर्याप्त ( परिपूर्ण ) होनेसे श्रमण होता है । 
वह इसप्रकारसे कि-- 

परमगुरु-प्रथम ही अहंत भट्टारक और उस समय (दीक्षा कालमें ) 
दीक्षाचायं--,इस यथाजातरूपधरत्वके सूचक बहिरंग तथा अंतरंग लिगके ग्रहणकी- 
विधिके प्रतिपादक होनेसे, व्यवहारसे उस लिगके देनेवाले हैं | इसप्रकार उनके द्वारा 
दिये गये उन लिगोंको ग्रहण क्रियाके द्वारा संभावित-सम्मानित करके ( श्रामण्यार्थी ) 
तनन्‍्मय होता है । और फिर जिन्होंने सर्वस्व दिया है ऐसे मूल और उत्तर परमग्रुरुको, 
“भाव्यभावकताके कारण प्रर्वातत *#इतरेतरमिलनके कारण जिसमेंसे स्वपरका 
विभाग अस्त होगया है ऐसी नमस्कार क्रियाके द्वारा संभावित करके-सम्मानित 
करके भावस्तुति वन्दनामय होता है । पश्चात्‌ सर्व सावद्ययोगके प्रत्याख्यानस्वरूप 

१. मूल परमगुरु अहन्तरेव तथा उत्तरपरमगुरू दीक्षाचार्यके प्रति अत्यन्त आराध्यभावके कारण 
आगध्य परमगुरु ओर आराधक निजका भेद्‌ अस्त होजाता है । 
२. भाव्य और भावकके अथकके लिये देखो प्र॒ष्ठ ६ का पाद टिप्पण | 


# इसका स्पष्टीकरण प्रथमकी ५ गाथाओंफे टिप्पण पत्र में देखिये; 
३. भावस्तुतिवन्दनासय -- भावस्तुतिसमय और भसाववन्दनामय । 





११८ -- ब्रवचनसार -- | भगवान श्रीकुम्दकुल्द-कद्दान 


परमगुरुनमस्क्रियया संभाव्य भावस्तववन्दनामयों मवति | ततः सवसावधयोगमप्रत्याख्यानरुक्षणै 
कमहाव्तश्रवणात्मना श्रतज्ञानेन समये भवन्तमात्मानं जानन्‌ सामायिकमघिरोहति । ततः प्रति 
क्रमणालोचनप्रत्याख्यानलक्षणक्रियाश्रवणात्मना श्रतब्नानेन त्रेकालिककर्मम्यों विविच्यमान- 
मात्मानं जानम्नतीतप्रत्युपन्नानुपस्थितकायवाड मनःकम विविक्तत्यमधिरोदति । ततः समस्तावध- 
कर्मायतनं कायमप्ुत्यज्य यथाजातरूपं स्वरूपमेकमेकाग्रेणालम्ब्प व्यवतिष्ठटमान उपस्थितो भवति 
उपस्थितस्तु सर्वत्र समदशित्वात्साक्षाच्छूमणो मवति || २०७ ॥। 


अथाविच्छिन्नसामायिकाधिरूुहो5पि भ्रमण! कदाचिच्छेदोपस्थापनमहंतीत्युपदिश्षति--- 


वदसमिदिंदियरोधो लोचावस्सयमचेलमण्हाएं । 

खिदिसयणमदंतवण्ण ठिदिभोयणमेगभत्तं च ॥ २०८ ॥ 

एदे खलु मूलगुणा समणाणं जिण्‌वरेहिंपरणत्ता । 

तेसु परतो समणों लेदोवद्भरावगों होदि ॥ २०६ ॥ [ जुम्मं ] 
एक महात्रतको सुननेरूप श्रुतज्ञानके द्वारा समयमें परिणमित होते हुये आत्माकों 
जानता हुआ सामायिकमें आ्रारूढ़ होता है | पश्चात्‌ प्रतिक्रमण-आ्रालोचना-प्रत्याख्यान- 
स्वरूप क्रियाको सुननेरूप श्रुतज्ञानके द्वारा त्रेकालिक कमोंसे भिन्न किये जानेवाले 
आत्माको जानता हुआ, अतीत-अ्रनागत-वर्तमान, मन-वचन-काय संबंधी कमोंसे 
विविक्तता ( भिन्नता ) में आरूढ़ होता है। पश्चात्‌ समस्त सावद्य कमोके 
3पग्रायतनभूत कायका उत्सग ( उपेक्षा ) करके यथाजातरूपवाले स्वरूपकों, एकको 
एकाग्रतया अवलम्बित करके रहता हुआ उपस्थित होता है। और उपस्थित होता 
हुआ, सवंत्र समदृष्टित्वके कारण साक्षात्‌ श्रमण होता है ॥| २०७ ॥। 


अविच्छिन्न सामायिकमें आ्रारूढ़ हुआ होने पर भी श्रमण कदाचित्‌ छेदोप- 
स्थापनाके योग्य है, सो यह कहते हैं:--- 





१. समयमें ( आत्मद्रव्यमें, निजद्रव्य स्वभावमें ) परिणमित होना सो सामायिक है। 


२, अतीत वतंमान अनागत काय-वचन सन संबंधी कर्मोंसे भिन्न निजशुद्धात्मपरिणति थो 
प्रतिक्मण-आलोचना-प्रत्यास्यानरूप क्रिया है । 
३, आयतन - स्थान, निवास; 


जेन शास््रमाला ] «- अचरशानुयोगसू्वक चूलिका «- ३१६ 


बतसमितीद्धियरोधों छोचावश्यकम वेलमस्नानस्‌ । 
प्षितिशयनमदन्तधावन स्थितिभोजनमेकभक्तं च || २०८ ॥ 

एते खलु मूलमुणा: श्रमणानां जिनवरे: प्रज्ञप्ताः । 

तेष्‌ प्रमचः श्रमणः छेदोपस्थापक्ों भव्र॒ति | २०९ ॥ [ यूग्मम्‌ ] 


सर्वसावधयोगप्र त्याख्यानलक्षणैकमहावत्यक्तिवशेन हिंसानतस्तेयात्रह्मपरिग्रदविसत्यात्मक 
पञ्षतय॑ व्रतं तत्परिकरश्न प॑श्ञतयी समितिः पद्भतय इन्द्रियरोधो छोचः पटतयमावश्यकमचेलक्य- 
मस्नानं स्षितिशयनमदन्तधावन॑ स्थितिभोजनमेकमक्तश्रेत एते निर्विकल्पसामायिकसंयमविकल्प- 
त्वात्‌ श्रमणानां मूलगुणा एवं । तेषु यदा निर्विकल्पसामायिक्रसंयमाधिरूदत्वेनानम्यस्तविकल्प- 
त्वाठमाद्यति तदा केवलकल्याणमात्रार्थिनः कुण्डलवलयांगुलीयादिपरिग्रह! किल श्रेयान्‌ , न 


नल बकपक>न>+ जन न की“ >नन्‍मनीना।- ५+7०5+ 40०7० हा और अजीज कक कह अल जे. मे अत पल हब 








गाथा २०८-२०९ 
अन्वयार्थ:--[व्रतसमितीन्द्रियरोघः ] व्रत, समिति, इन्द्रियरोध, [लोचावश्यकम्‌ ] 
लोच, आवश्यक, [अचेलम ] अ्चेलत्व, [ अस्नानं ) अस्तान, [ क्षितिशयनस्‌ ] भूमिशयन, 
[ अदंतघावन ] ग्रदंतधावन, [ म्थितिभोजनम्‌ ] खड़े खड़े भोजन, [ च ] और [ एकमक्त ] 
एकबार आहार-[ ऐसे ) यह [ खलु ] वास्तवमें [ श्रमणानां मूलगुणाः ] श्रमणोंके 
मूलगुण [ जिनबरेः ्रश्नप्ाः ] जिनवरोंने कहे हैं; [ तेषु ] उनमें [ प्रमत्तः ] प्रमत्त होता 
हुआ [ श्रमणः ] श्रमण [ छेदोपस्थापकः मवति | छेदोपस्थापक होता है । 

टीकाः-- सर्व॑ सावद्ययोगके प्रत्याख्यानस्वरूप एक महात्रतकी व्यक्तिऐं 
( विद्येषों, प्रगटताएँ ) होनेसे हिसा, असत्य, चोरी, अब्रह्म और परिग्रहकी विरति- 
स्वरूप पांचप्रकारके ब्रत तथा उसकी 'परिकरभूत पाँच प्रकारकी समिति, पांचप्रकारका 
इन्द्रियरोध, लोच, छहप्रका रके आवश्यक, अचेलकत्व, अस्नान, भूमिशयन, अ्दंतधावन 
( दातुन न करना ), खड़े खड़े भोजन, और एकबार आहार लेना; इसप्रकार यह 
( अट्टाईस ) निविकल्प सामायिकसंयमके विकल्प ( भेद ) होनेसे श्रमणोंके मूलगुण 
ही हैं। जब ( श्रमण ) निविकल्प सामायिकसंयममें ग्रारूढताके कारण जिसमें 
विकल्पोंका ग्रभ्यास ( सेवन ) नहीं है ऐसी दशामेंसे च्युत होता है, तब 'केवल 
३. परिकर + अनुसरण करनेबाला समुदाय; अनुचरसमूह [ समिति, इन्द्रियरोध। इत्यादि गुण 
पांच ब्रतोंके पीछे पीछे दोते ही हैं, इसलिये समिति इत्यादि गुण पांच त्रतोंका परिकर अथाव्‌ 
अनुचर समूद्द है ] । 
२. अचेलकत्व +- वस््र रहितपना, दिगम्बरपना; 


३२० -> ब्रक्षमसार --- [ भगवान भीकुन्दकुख-कदास 


पुनः सर्वथा कल्याणलाम एवेति संप्रधार्य विकल्पेनात्मानमुपस्थापयन्‌ छेदोपस्थापको भवति 
॥ २०८ | २०९ || 
अथास्य प्रत॒ज्यादायक इब छेदोपस्थापकः परो5प्यस्तीत्याचार्य विकन्पप्रज्ञापनद्वारेणोप- 


की लिंगग्गहणे तेसिं गुरु त्ति पन्वज्जदायमों होदि । 

बेदेसूवट्वगा सेसा णिज्जाबवगा समणा ॥ २१०॥ 
लिड्रग़हगे तेपां गुरुरिति प्रव्रउ्यादायक्रो भवति | 

छेदयोरुपस्थापका: शेषा निर्यापका! श्रमणा; ॥ २१० | 


यतो लिब्ग्नरहणकाले निर्विकल्पसामायिकसंयमग्रतिपादकत्वेब यः किलाचायः प्रवज्या- 
दायकः स गुरु), यः पुनरनन्तरं सविकन्पच्छेदोपस्थापनसंयमग्रतिपादकत्वेन छेद॑ प्रत्युपस्थापकः 








सुवर्णमात्रके श्र्थीकों कुण्डल, कंकण, अंगूठी आदिको ग्रहण करना ( भी ) श्रेय है, 
किन्तु ऐसा नहीं है कि ( कुण्डल इत्यादिका ग्रहण कभी न करके ) स्वेथा स्वर्णकी 
ही प्राप्ति करना ही श्रेय है! ऐसा विचार करके वह मूलगुणोंमें विकल्परूपसे 
( भेदरूपसे ) अपनेको स्थापित करता हुआ छेदोपस्थापक होता है ॥२०८-२०६ ॥ 
अब इनके ( श्रमणके ) प्रव्नज्यादायककी भाँति छेदोपस्थापक पर ( दूसरा ) 
भी होता है यह, आचारयके भेदोंके प्रज्ञापन द्वारा उपदेश करते हैं:-- 
गराद्या २१० ' 


अन्वया्थ:-[ लिंगग्रहणशे ] लिंगग्रहणके समय [ प्रव॒ज्यादायकः मवति ] 
जो प्रव्रज्या ( दीक्षा ) दायक हैं वह [तेषां गुरु: इति |] उनके गुरु हैं और 
[ छेदयोः उपस्थापकाः ] जो 'छेदद्वयमें उपस्थापक हैं ( श्र्थात्‌ १-जो भेदोंमें स्थापित 
करते हैं तथा २-जो संयममें छेद होनेपर पुन: स्थापित करते हैं ) [ शेषाः श्रमणाः ) 
वे शेष श्रमण [ निर्यापकाः ] निर्यापक हैं । 
टीकाः---जो आचाय लिगग्रहणके समय निरविकल्प सामासिकसंयमके 
प्रतिपादक होनेसे प्रव्रज्यादायक हैं वे गुर हैं; और तत्पद्चात्‌ तत्काल ही जो 
१. छेदद्वय> दो प्रकारके छेद। [ यहाँ, ( १) संयमर्म जो २८ मूलगुणरूप भेद होते हैं उसे भी 
छेद कहा है और ( २ ) खणडन अथवा दोषको भी छेद कहा है। ] 
२ नयोपक - निर्वाह करनेबाला; सदुपरदेशसे दृढ़ करनेबाल5 शिक्षागुरु, श्रुतगुरु 


लेन शाखमाता ] «« चरणामुयोगसूच्क चूलिका “« इ२१ 


स्‌ निर्यापकः, यो5पि बिल्लसंयमप्रतिसंघानविधानप्रतिपादकत्वेन छेदे सत्युपस्यापकः सोऊपि 
मिर्यापक एवं । ततश्छेदोपस्थापक! परो5प्यस्ति ॥| २१० |। 
अथ छिल्नतंयमप्र तिसंघानविधानपुपदिश ति--- 


पयदम्हि समारदं छेदों समणस्स कायचेट्रम्हि । 
जायदि जदि तस्स पुणो आलोयणपुव्विया किरिया ॥२११॥ 
ब्रेदुवजुत्ता समणो सम्ण ववहारिणं जिणमदम्हि । 
आसेज्जालोचित्ता उबदिद्र तेण कायव्वं ॥२१२॥ [जुगलं] 
प्रयतायां समारब्धायां छेद! श्रमणस्य कायवेशयाम्‌ । 
जायते यदि तस्य पुनरालोचनपूर्विका क्रिया ॥ २११॥। 
छेदोपयुक्तः श्रमणः श्रमणं व्यवहारिणं जिनमते | 
आसाधालोच्योपदिष्ट' तेन कर्तव्यम्‌ । २१२ | [ जुगलं ) 


( आचार्य ) सविकल्प छेदोपस्थापना संयमके प्रतिपादक होनेसे छेदके प्रति उपस्थापक 
( भेदमें स्थापित करनेवाले )' हैं वे निर्यापक हैं; उसीप्रकार जो ( आचाये ) "छिन्न 
संयमके प्रतिसंधानकी विधिके प्रतिपादक होनेसे छेद होनेपर उपस्थापक ( संयममें 
छेद होनेपर उसमें पुनः स्थापित करनेवाले )' हैं, वे भी निर्यापक ही हैं। इसलिये 
?छेदोपस्थापक, पर भी होते हैं ॥॥| २१० ॥ 

अब छिन्नसंयमके प्रतिसंधानकी विधिका उपदेश करते हैं:-- 


गाथा २११-२१२ 
अन्वयार्थः--[ यदि ] यदि [ श्रमणस्थ ] श्रमणके [ प्रयतायां ] 'प्रयत्नपूर्वक 


१. छिन्न 5 छेदको प्राप्त; खण्डित; त्रुटित; दोष प्राप्त 

२. प्रतिसंघान - पुनः जोड़ देना बह; दोषोंको दूर करके एकसा ( दोष रहित ) कर देना वह | 

३. छेदोपस्थापकके दो अ्थे हैं: (१) जो “छेद ( भेद ) के प्रति उपस्थापक' है, अथोत्‌ जो २८ 
मूलगुणरूप भेदोंको सममकाकर उसमें स्थापित करता दै बह छेदोपस्थापक है; तथा (२) जो 
“शलेदके दहोनेपर उपस्थापक' है, अर्थात्‌ संयंभके छिन्न ( खण्डित ) होनेपर उसमें पुनः स्थापित 
करता है, वह भी छेदोपस्थापक है । 

४. मुलिफे ( मुनित्वोचित ) शझुद्धोपयोग अन्तरंग अथवा निम्चयप्रयत्न है, और उस शुद्धो पयोग- 
दाम प्रवतेमान ( हृठ रद्दित ) देहचेष्टादि संबन्धी शुभोपयोग बह्रिंग अथवा व्यवद्दारप्रयत्न 
है। जद्दों शुद्धोपयोगरशा नहीं होती वहाँ शुभोपयोग दृठसहित द्वोता है; वह शुभोपयोग 
व्यवदार-प्रयत्नको भी प्राप्त नहीं दोता । 

ढेर 


३२२ -- प्रवचनसार -- [ भगवान भीकुम्दकुन्द-कदान 


द्विषिधः किल संयमस्य छेदः, बहिरिक्नोउन्तरज्अ । तत्र कायचेष्टामात्राधिकृतों बहिरद्भः, 
उपयोगाधिकृतः प्रुनरन्तरंगः। तम्र यदि सम्यगुपयुक्तस्प श्रमणस्य प्रयत्नसमारब्धायाः काय- 
वेशयाः कथंचिद्वहिरंगच्छेदो जायते तदा तस्य सर्वथांवरंगच्छेदवर्जितत्वादालोचनपूर्विकया क्रियये व 
प्रतीकारः । यदा तु स एवोपयोगाधिरृतच्छेदत्वेन साक्षाच्छेद एवोपयुक्तो भवति तदा जिनोदित- 
व्यवद्रविधिविदग्धअ्रमणाश्रययालोचनपूर्व कतदुपदिष्टानुष्टानेन प्रतिसंघानम्‌ ॥ २११ । २१२ ॥ 


[ समारब्धायां ] की जानेवाली [ कायचेशयां ] कायचेष्टामें [ छेदः जायते ] छेद होता 
है तो [ तस्‍्य पुनः ] उसे तो [ आलोचनापूर्विका क्रिया ] 'आलोचनापूर्वक क्रिया करना 
चाहिये | 





[ श्रमणः छेद्ोपयुक्तः ] ( किन्तु ) यदि श्रमण छेदमें उपयुक्त हुआ हो तो उसे 
[ जिनमते ] जेनमतमें [ व्यवहारिणं ] व्यवहारकुशल [ श्रमणं भासाद्य ] श्रमणके पास 
जाकर [ आलोच्य ] श्रालोचना करके ( अपने दोषका निवेदन करके ), [तेन उषदिष्टं ] 
वे जैसा उपदेश दें वह [ कतेव्यम्‌ ] करना चाहिये । 

टीका!-- संयमका छेद दो प्रकारका है; बहिरंग और गअन्‍्तरंग । उसमें मात्र 
कायचेष्टा संबंधी बहिरंग है और उपयोग संबंधी अन्तरंग । उसमें, यदि भलीभाँति 
उपर्युक्त श्रमणके प्रयत्नकृत कायचेप्टाका कथंचित्‌ बहिरंग छेद होता है, तो वह सर्वथा 
श्रन्तरंग छेदसे रहित है इसलिये श्रालोचनापूर्वक क्रियासे ही उसका प्रतीकार ( इलाज ) 
होता है | किन्तु यदि वही श्रमण उपयोगसंबंधी छेद होनेसे साक्षात्‌ छेदमें ही उपयुक्त 
होता है तो जिनोक्त व्यवहारविधिमें कुझल श्रमणके भ्राश्षयसे, आलोचनापुवेक, उनसे 
उपदिष्ट अनुष्ठान द्वारा ( संयमका ) प्रतिसंघान होता है । 

मावार्थ:--यदि मुनिके स्वस्थभावलक्षण प्रयत्नसहित की जानेवाली श्रशन- 
शयन-गमनादिक शारीरिक चेष्टासंबंधी छेद होता है तो उस तपोधनके स्वस्थभावकी 
बहिरंग सहकारीकारणभूत प्रतिक्रमणस्वरूप आलोचनापूर्वक क्रियासे ही उसका 
प्रतीकार-प्रायश्चित्त होजाता है, क्योंकि वह ॒स्वस्थभावसे चलित नहीं हुआ है | 
किन्तु यदि उसके निविकार स्वसंवेदनभावनासे च्युतिस्वरूप छेद होता है, तो ( उसे 
जिनमतमें व्यवहारज्ञ-प्रायश्चित्तकुशल-शभ्राचायंके निकट जाकर, निष्प्रपंचभावसे 
दोषका निवेदन करके, वे आचाये निविकार स्वसंवेदन भावनाके अ्रनुकूल जो कुछ 
भी प्रायश्चित्त उपदिष्ट करें वह करना चाहिये | २११-२१२ ॥। 


१. आलोचना -- सूक्ष्मतासे देख लेना बह, सूक्ष्मतासे विचारना बह, ठीक ध्यानमें लेना कद । 
२, निवेदन; कथन | 


[ ३११ वीं गायामें आलोचनाका प्रथम अर्थ घटित होता है और २९१२ वीं में दूसरा ] 


पैनशास्रमाला ] ० च्रणामुयोमसूचक चूलिका + श्श३ 
अब आामण्यस्य छेदायवनल्वात्‌ परृद्व्यप्रतिवन्धाः प्रतिषैध्या इत्युपदिशति-5 


शपिवासे व विवासे बेदविहृणों भवीय सामरणे। 
समणो विहरदु णिच्च॑ परिहरमाणों णिवंधाणि॥ २१३॥ 
अधिवासे या विवासे छेदविद्वीनो भूल्वा भ्रामण्ये । 
भ्रम्रणो विहरतु नित्य परिहरमाणों निबन्धान | २१३ ।। 
सर्व एव हि परद्रव्यप्रतिबन्धा उपयोगोपरझ्ञकत्वेन निरुपरागोपयोगरूपस्थ आ्रमण्यस्य 
छेदायतनानि तदमावादेवादिश्षश्रामण्यम्‌ । अत आत्मन्येवात्मनो नित्याधिकृत्य वासे वा गुरुत्वेन 





नजजजजम-नजज+ जज ++ 








भ्रब, श्रामण्यके छेदके श्रायतन होनेसे 'परद्रव्य-प्रतिबंध निषेघष करने योग्य 
हैं, ऐसा उपदेश करते हैं:--- 


गाथा २१३ 


अखयार्थ/--[ अधिवासे ] अधिवासमें (आ्रात्मवासमें अथवा गुरुओ्रोंके सहवासमें ) 
वसते हुये [बा ]या [ विवासे ) विवासमें ( गुरुओंसे भिन्न वासमें ) बसते हुये, 
[ नित्ये ] सदा [ निबंधान ] ( परद्रव्यसम्बन्धी ) प्रतिबंधोंको [ परिहरमाणः ] परिहरण 
करता हुआ [ श्रामण्ये ] श्रामण्यमें [ छेद विहीनः भूत्वा ] छेद विहीन होकर 
[ श्रमणः बिहरतु ] श्रमण विहरो । 


टीका:--वास्तवमें सभी परद्रव्य-प्रतिबंध उपयोगके उपरंजक होनेसे 
3लिरुपराग उपयोगरूप श्रामण्यके छेदके भ्रायतन हैं; उनके अभावसे ही अछिन्न 
श्रामण्य होता है । इसलिये आत्मामें ही आ्रात्माकों सदा अश्रधिकृत करके ( आत्माके 
भीतर ) बसते हुये श्रथवा गुरुरूपसे गुरुओंको "अधिकृत करके ( गुरुओंके सहवासमें ) 
निवास करते हुये या गुरुभोंसे विशिष्ट--भिन्नवासमें वसते हुये, सदा ही परद्रव्य- 
पक य न + न कमर नम 


१. परद्रव्यप्रतिबंध < परद्रव्यों में रागादिपूर्वक संबंध करना; परद्रव्योम बेँघना--रुकना; लीन 
होना; परद्रब्योंमे रुकाबट । 

२. उपरंजक 5 उपराग करनेवाले, मलिनता-विकार करनेवाले ! 

३. निरुपराग > उपरागरद्दित; विकाररहित । 

४. अधिकृतकरके - स्थापित करके; रखकर । 

४. अधिकृत करके -- अधिकार देकर; स्थापित करके; अंगीकृत करके | 


२७ >- प्रबोचनसार -«« [ भगवान भ्रीकुर्द्‌ कुल्द्‌- 
गुरूनधिकृत्य वासे वा गुरुम्यों विशिष्टे वासे बा नित्यमेव अतिषेषयन्‌ परद्रम्यप्रतिबन्धान, भागण्ये 
छेदविद्दीनो भूत्वा भ्रमणों वतंताम्‌ ॥ २१३ ॥ 
अथ भआमण्यस्य परिपूर्णतायतनत्वात्‌ स्वद्रव्य एवं प्रतिबन्धो विधेय इत्युपदिशति-- 
चरदि णिबद्धो णिच्चं समणो णाणम्मि दंसणमुहम्मि । 
पयदों मूलगुणेसु य जो सो पडिपुरणसामणणों ॥ २१४॥ 
चरति निबद्धों नित्य श्रमणों ज्ञाने दशनएुखे | 
प्रयतो मूलगुरोषु च यः स परिपू्णश्रामण्यः | २१४ ।॥ 
एक एवं हि स्वद्रज्यप्रतिबन्ध उपयोगमा्जकत्वेन मार्जितोपयोगरूपस्थ भ्रामण्यस्थ परि- 
पृणतायतनं, तस्सद्भावादेव परिषृण आमण्यम्‌ | अतो नित्यमेव ज्ञाने दशेनादो च प्रतिबद्धेन 


मूलगुणप्रयततया चरितव्य॑ ज्ञानदर्शनस्वभावशद्वात्मद्रव्यप्रतिबद्धशुद्धास्तित्वमात्रेण बर्तितव्यमिति 
तात्पयंघ्‌ ॥ २१४ ॥ 


"०-+न-न ॑ीननीझदीीओीणद दी ओओल तल +-++तमीन-नन नल नल 





प्रतिबंधोंको निषेधता ( परिहरण करता ) हुआा श्रामण्यमें छेदविहीन होकर 
श्रमण वर्तो ॥ ११३ ॥ 


अरब, श्रामण्यकी परिपूर्णताका झ्रायतन होनेसे स्वद्रव्यमें ही प्रतिबंध ( सम्बन्ध 
लीनता ) करने योग्य है, ऐसा उपदेश करते हैं:--- 


गाया २१४ 

अन्वयाथ।-[_ यः श्रमणः ] जो श्रमण [ नित्य ] सदा [ हानेदशनपझुखे ) 
ज्ञानमें श्रौर दशनादियें [ निबद्धः | प्रतिबद्ध [ च ] तथा [ मूलगुणेषु प्रथतः ] मूलगुणों में 
प्रयतः ( प्रयत्नशील ) [ चरति ] विचरण करता है, [ सः ] वह [ परिपृणश्राभण्यः ] 
परिपूर्ण श्रामण्यवान्‌ है । 

टीका;---एक स्वद्रव्य-प्रतिबंध ही, उपयोगका मार्जन ( शुद्धत्व ) करनेकाला 
होनेसे, मारजित ( शुद्ध ) उपयोगरूप श्रामण्यकी परिपूर्णताका आयतन है; उसके 
सदृभावसे ही परिपूर्ण श्रामण्य होता है। इसलिये सदा ज्ञानमें और दर्शनादिकमें. .. 
"प्रतिबद्ध रहकर मूलगुणोंमें प्रयत्तशीलतासे विचरना,--ज्ञानद्शनस्वभाव शुद्धात्म- 
द्रव्यमें प्रतिबद्ध-शुद्ध श्रस्तित्वमात्ररूपसे वर्तना, यह तात्पयं है ॥॥ २१४ ॥ 


१. प्रतिबद्ध - संबद्ध; रुका हुआ; बँवा हुआ; स्थित; स्थिर; लीन | 


भैण शाखमाला ] -- चरणामुयोगलूचक घूलिका «« ३२५४ 


अथ अ्रामण्यस्थ छेदायतनत्वात्‌ यतिजनासभ्ः ब्क्ष्मपरद्रव्यप्रतिबन्धो5पि प्रतिपेष्य 
इत्युपदिशवि--- 
भत्ते वा खमणे वा आवसधे वा पुणो विहारे वा । 
उवधिम्हि वा णिवद्ध' ऐेच्छदि समणम्हि विकधम्हि ॥२१७॥॥ 
भक्त वा क्षपण वा आवसथे वा पुनर्विद्दारे वा । 
उपधो वा निबद्ध नेच्छति अ्मणे विकथायाम्‌ || २१५ ॥ 


भ्रामण्यपर्यायसहकारिकारणशरीरपृत्तिदेतुमात्रत्वेनादी य माने भक्ते तथाविधश्वरीरृत्त्य- 
_पिरोधेन शुद्धात्मद्रव्यनीरं गनिस्तरंगविभ्रान्तिम्नत्रणानुसारेण प्रवतमाने क्षपणे नीरंगतिस्तरंगान्त- 





धन जीजा भाभा।+पैृपभि तेज _-क्-ल्‍्ज्_---_---_----_-__लन्-_---_-_-____न्-_-_+-_-__ 


भ्रब, मुनिजनको निकटका सूक्ष्मपरद्रव्यप्रतिबंध भी, श्रामण्यके छेदका 
श्रायतन होनेसे निषेधष्य है, ऐसा उपदेश करते हैं:--- 


गाथा २१४५ 

अन्वयार्थ:--[ भक्त वा ) मुनि झ्राहारमें, [ क्षपणे वा ] क्षपणमें ( उपवासमें ), 
[ आवसथे वा ] आवासमें ( निवासस्थानमें ), [ पुनः विहारे वा] और विहारमें, 
[ उपधी ] उपधिमें ( परिग्रहमें ), [ श्रमणे ] श्रमणमें ( झ्न्य मुनिमें ) [ वा ] अथवा 
[ विकथायाम्‌ ] विकथामें [ निबद्धं ] प्रतिबन्ध [ न इच्छति ] नहीं चाहता । 

टीकाः-- ( १ ) श्रामण्य पर्यायके सहकारी कारणभूत शरीरकी वृत्तिके 
हेतुमात्रूपसे ग्रहण किये जानेवाले आहारमें ( २) 'तथाविध शरीरकी वृत्तिके साथ 
विरोधरहित, शुद्धात्मद्रव्यमें नीरंग और निस्तरंग विश्रांतिकी रचनानुसार 
प्रवतेमान क्षपणमें ( भ्रर्थात्‌ शरीरके टिकनेके साथ विरोध न आये इसप्रकार, 


१. आगम विरुद्ध आद्वारविद्दारादि तो मुनिके छूटा ही हुवा द्वोनेसे उसमें प्रतिबंध होना तो मुनिके 
लिये दूर है; किन्तु आगमकथित आद्दार विद्दारादिमें मुनि प्रवर्तमान है इसलिये उसमें 
प्रतिबंध हो जाना संभवित होनेसे बह प्रतिबन्ध निकटका है । 

२. सूक्ष्मपरद्रज्यप्रतिबन्ध 5 परद्रव्यमें सूक्ष्म प्रतिबंध । 

३. छद्मस्थ मुनिके धार्मिक कथा-वार्त्ता करते हुये भी निर्मेल चेतन्‍्य विकल्पमुक्त होता है इसलिये 
के मलिन द्वोता है, अतः उस घार्मिक कथाको भी विक्था अथांत्‌ शुद्धात्मद्रव्यसे विरुद्ध कथा 
कह्दा है । 

४. वृक्ति> निवोह; टिकना । 

४, तथाविध >« बेसा ( श्राम्श्यपर्यायका सहकारी कारणमभूत 

8. नीरंग - नी राग; निर्विकार । । 


३५६ «« प्रवधनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुन्द-कदहान 


रंगदव्य प्रसिद्धर्थमध्यास्पमाने गिरीन्द्रकन्दरप्रभृतावावसये यथोक्तशरीरइचिद्देतुमागं णार्थमार स्य- 
साणे विहारकर्मणि श्रामण्यपर्यायसहकारिकारणत्वेनाप्रतिषिध्यमाने केवलदेद्ठमात्रे उपधो 
अन्योन्यवोध्यबोधकमावमात्रेण कथंचित्परिचिते श्रमणे शब्दपुद्धलोल्लाससंवलनकश्मलितचिद्धि- 
सिभागायां शुद्धात्मद्रव्यविरुद्धायां कथायां चेतेध्वपि तद्िकल्पाचित्रितचिचमिसितया प्रतिषेष्य! 
प्रतिबन्ध! |। २१४ ।। 


अथ को नाम छेद हृत्युपदिशति--- 





शुद्धात्मद्रव्यमें विकाररहित और तरंगरहित स्थिरताकी रचना की जाय, तदनुसार 
प्रवतेमान अनशनमें ), (३) नीरंग और निस्तरंग-श्रन्तरंग द्रव्यकी प्रसिद्धि 
( प्रकृष्टसिद्धि ) के लिये सेव्यमान गिरीन्द्रकन्दरादिक श्रावसथमें ( उच्च पर्वतकी 
गुफा इत्यादि निवासस्थानमें ), ( ४ ) यथोक्त शरीरकी वृत्तिकी कारणभूत भिक्षाके 
लिये किये जानेवाले विहारकार्यमें, ( ५ ) श्रामण्यपर्यायका सहकारी कारण होनेसे 
जिसका निर्षध नहीं है ऐसे केवल देहमात्र परिग्रहमें, (६) मात्र अन्योन्य 
"बोध्यवोधकरूपसे जिनका कथंचित्‌ परिचय पाया जाता है ऐसे श्रमण (अन्य मुनि) 
में, और (७) शब्दरूप पुद्गलोल्लास ( पुद्गलपर्याय ) के साथ संबंधसे जिसमें 
चेतन्यरूपी भित्तिका भाग मलिन होता है, ऐसी छुद्धात्मद्रच्यसे विरुद्ध कथामें भी 
प्रतिबंध निषेध्य-त्यागने योग्य है अर्थात्‌ उनके विकल्पोंसे भी चित्तभूमिको चित्रित 
होने देना योग्य नहीं है । 


मावार्थ:--आगमविरुद्ध श्राहदरविहारादि तो मुनिने पहले ही छोड़ दिये हैं। 
ग्रब॒ संयमके निमित्तत्वकी बुद्धिसे मुनिके जो आगमोक्त आ्राहार, श्रनशन, गुफा दियें 
निवास, विहार, देहमात्र परिग्रह, अन्य मुनियोंका परिचय और धामिक चर्चा वार्ता 
पाये जाते हैं, उनके प्रति भी रागादि करना योग्य नहीं है,-- उनके विकल्पोंसे भी 
मनको रंगने देना योग्य नहीं है; इसप्रकार आ्रागमोक्त आहार-विहारादिमें भी प्रतिबंध 
पाना योग्य नहीं है, क्योंकि उससे संयमर्म छेद होता है ॥। २१५ ॥ 


अब, छेद क्या है, उसका उपदेश करते हैं:--- 
१. बोध्य वह है जिसे समझाया जाता है अथवा जिसे उपदेश दिया जाता है। और बोधक बह्द है 


जो सममाता है, अर्थात्‌ जो उपदेश देता है। मात्र अन्य श्रमरणोसे स्वयंबोध ग्रहण करनेके लिये 
अथवा अन्य अमणोंकों बोध देनेके लिये मुनिका अन्य श्रमणके साथ परिचय द्वोता है। 


जैनशात्रमाज्षा ] «- चरणानुयोगसूच्क चूलिका -«« श्२७ 


अपयत्ता वा चरिया सयणासणठाणचंकमादीस । 
समएस्स सब्वकाले हिंसा सा संतत्तिय त्ति मदा ॥ २१६॥ 
अप्रयता वा चर्या शयनासनस्थानचड्क्रमणादिसु । 
अ्रमणस्य सबंकाले हिंसा सा संततेति मता ॥ २१६ ॥ 
अशुद्वो पयोगो दि छेदः श॒द्धोपयो गरूपस्य भ्रामण्यस्य छेदनात्‌, वस्य हिंसनात्‌ स एवं 
च हिंसा । अतः श्रमणस्यथाशुद्धोपयो गाविनाभाविनी श्यनासनस्थानचंक्रमणादिध्वप्रयता या चर्या 
सा खलु ठस्य सर्वकालमेव संतानवाहिनी छेदानर्थान्‍्तरभूता हिंसेव ॥ २१६ ॥ 


स्‍नननननीनानन मनन चने मनन-झककनाननिनतिननिभझ।+: "पर डिीणजणारणा 5 + 





गाथा २१६ 


अन्वबा्थे।--[ श्रमणस्थ ] श्रमणके [ शयनासनस्थानचंक्रमणादिषु ] शयन, 
ग्रासन ( बेठना ), स्थान ( खड़े रहना ), गमन इत्यादिमें [ अप्रयता वा चर्या ] जो अप्रयत 
चर्या है [सा] वह [ सबंकाले ] सदा [ संतता हिंसा इति मता ] सतत हिंसा मानी 
गई है। 

टीकाः--अशुद्धोपपोग वास्तवमें छेद है, क्योंकि ( उससे ) शुद्धोपयोगरूप 
श्रामण्यका छेदन होता है; और वही ( भ्रशुद्धोपयोग ही ) हिसा है, क्योंकि ( उससे ) 
शुद्गोपयोगरूप श्रामण्यका हिंसन ( हनन ) होता है । इसलिये श्रमणके, जो ग्रशुद्धोपयोगके 
बिना नहीं होती ऐसी शयन-ग्रासन-स्थान-गमन-इत्यादिमें 'अप्रयत चर्या ( ग्राचरण ) 
वास्तवमें उसके लिये सवंकालमें ( सदा ) ही संतानवाहिनी हिसा ही है,--जो कि 
छेदसे अनन्यभूत है ( अर्थात्‌ छेदसे कोई भिन्न वस्तु नहीं है । ) 

भावाथे!--अशुद्धोपयोगसे शुद्धोपयोगरूप मुनित्व ( १ ) छिदता है,( २) 
हनन होता है इसलिये अशुद्धोपयोग ( १ ) छेद ही है, ( २ ) हिसा ही है | और जहाँ 
सोने, बंठने, खड़े होने, चलने इत्यादिमें भ्रप्रयतः। श्राचरण होता है वहाँ नियमसे 
अशुद्धोपपोग तो होता ही है, इसलिये अ्रप्रयत आचरण छेद हो है, हिसा ही 
है॥। २१६ ॥। 

१. अप्रयत-प्रयत्न रद्दित, असावधान, असंयमी, निरंकुश, स्वच्छन्दी । [ अप्रयतचयों अशुद्धो पयोगके 
बिना कभी नहीं द्वोती । ] 


२. संतानवाहनी - संतत, सतत, निरंतर, घाराबाही, अटूट; [ जबतक अग्रयत चर्या है तब तक 
सदा ही हिंसा सततरूपसे चालू रद्दती है ] 


श्श्ष ज_-पवचनसार «« [ भगवान भीकुन्दकुस्द -कहान 
मधान्तरं गबहिरिंभत्वेन छेदस्य द्ैविध्यपुपदिशति--- 
मरद्‌ व जियद जीगो अयदाचारस्य णिन्छिदा हिंसा । 
पयदस्स णत्यि बंधों हिंसामेत्तेण समिदस्स ॥ २१७ ॥ 
प्रियर्ता वा जीवतु वा जीवो5उयताचारस्य नि्थिता हिंसा । 
प्रयतस्य नास्ति बन्धो ह्िंसामात्रेण समितस्य ।। २१७ ॥ 


अशुद्धो पयोगो 5न्तरं गच्छेदः परप्राणच्यपरोपो बहिरंगः | तत्र॒प्रप्राणव्यपरोपसड्धावे 
तदसद्भावे वा तदबिनाभाविनाप्रयताचारेण प्रसिद्धधदश॒द्वोपयोगसद्भावस्प सुनिश्चितहिंसाभाव- 





अब, छेदके अन्तरंग और बहिरंग, ऐसे दो प्रकार बतलाते हैं:--- 


गाथा २५७ 

अन्वया्थ!--[ जीवः ] जीव [ प्रियतां वा जीवतु वा ] मरे या जिये, [ अयता- 
चारस्य ] अ्रप्रयत आचा रवालेके [ हिंसा ] ( अंतरंग ) हिंसा [ निश्चिता ] निश्चित है; 
[ प्रयतस्य समितस्य ] 'प्रयतके, समितिवानके [ हिंसामात्रेण ] ( बहिरंग ) हिंसामात्रसे 
[ बन्धः ] बंध [ नास्ति ] नहीं है । 

टीकाः--अशुद्धोपयोग अंतरंग छेद है; परघप्राणोंका व्यपरोप ( विच्छेद ) 
बहिरंगछेद है। इनमेंसे ग्रन्तरंगछेद ही विशेष बलवान है, बहिरंगछेद नहीं; क्योंकि--- 
परप्राणोंके व्यपरोपका सदभाव हो या अश्रसद्भाव, जो अशुद्धोपयोगके बिना नहीं होता 
ऐसे अप्रयत आचार रसे प्रसिद्ध होनेवाला (जाननेमें श्रानेवाला) भ्रशुद्धोपपोगका सद्भाव 
जिसके पाया जाता है उसके हिसाके सदुभावकी प्रसिद्धि सुनिग्चत है; और इसप्रकार 
जो अशुद्धोपपोगके बिना होता है ऐसे 'प्रयत आ्राचारसे प्रसिद्ध होनेवाला 

१. प्रयत 5 प्रयत्नशील, सावधान, संयमी [ प्रयत्नके अर्थके लिये देखो गाथा २११ का फुटनोट । ] 

२. शुद्धात्मस्वरूपमें ( मुनित्वोचित ) सम्यक “इति” अर्थात्‌ परिणशति निश्चय समिति है। और छ्स 
दशा दोनेबाली ( हठ रहित ) ईयॉ-भाषादि संबन्धी शुभ परिणति व्यवद्दारसमिति है । [ जहाँ 
शुद्धात्मस्ररूपमें सम्यकृपरिणतिरूप दशा नहीं द्ोती वहाँ शुस परिणति हठ सहित होठी है; 
वह शुभपरिणति व्यवद्दारसमिति भी नहीं है। ] 

३. अशुद्धोपयोगके बिना अप्रयत आचार कभी नहीं होता, इसलिये जिसके अप्रयत आचार पाया 
जाता है उसके अश्युद्धधपयोग अवश्यमेव द्वोता है। इसप्रकार अप्रयत आचारके द्वारा भशुद्ध 
उपयोग प्रसिद्ध ( ज्ञात ) द्वोता है। 

४. जहाँ अशुद्ध उपयोग नहीं होता बद्दीं प्रयत आचार पाया जाता है, इसलिये प्रयत आचार के 
द्वारा अशुद्ध उपयोगका असदूभाव सिद्ध (ज्ञात ) होता है। 


लेन शासत्रमाल्ा ] कर चरणानुयोगसूचक चुलिका +- ३२६ 
प्रसिद्धेस्तथा तह्िनामाविना प्रयताचारेण प्रसिद्धधदशुद्वोपयोगासद्भावपरस्य परप्राणव्यपरोप- 
सद्भावेपि बन्धाप्रसिद्धधा सुनिश्चितहिंसाउमावप्रसिद्धाआन्तरंग एवं छेदो बलीयान्‌ न पुनवेहि- 
रंगः । एबमप्यन्तरं गच्छेदायवनमात्रत्वाद् दिरंगच्छेदो उभ्युपगम्पेतैब॒ ॥ २१७ || 
अथ सर्वथान्तरंगच्छेदः प्र तिषेष्य इत्युपदिश्नति--- 
अयदाचारों समणो छस्सु वि कायेसु वधकरों त्ति मदो। 
चरदि जदं जदि णिच्च॑ कमल व्‌ जले णिरुवलेवो ॥ ११८॥ 


अयताचारः: श्रमणः प्रटस्‍्वपि कायेषु बधकर हति मतः । 
चरवि यत॑ यदि नित्यं कमलमिव जले निरुपलेपः || २१८ || 








प्रशुद्धोपपोगका अ्रसदभाव जिसके पाया जाता है, उसके, परप्राणोंके व्यपरोपके 
सदभावमें भी बंधकी अप्रसिद्धि होनेसे, हिसाके अ्रभावकी प्रसिद्धि सुनिश्चित है । 
ऐसा होने पर भी ( श्रर्थात्‌ अंतरंग छेद ही विशेष बलवान है बहिरंगछेद नहीं, ऐसा 
होनेपर भी ) बहिरंग छेद अंतरंगछेदका झ्रायतनमात्र है, इसलिये उसे ( बहिरंगछेंदको ) 
स्वीकार तो करना ही चाहिये अर्थात्‌ उसे मानना ही चाहिये । 

भावार्थ :--शुद्ोपयोगका हनन होना अन्‍्तरंगहिसा-अन्तरंग छेद है, और 
दूसरेके प्राणोंका विच्छेद होना बहिरंग हिसा-बहिरंगछेद है । 

जीव मरे या न मरे, जिसके श्रप्रयथत आचरण है उसके शुद्धोपपोगका हनन 
होनेसे अन्त रंग हिसा होती ही है, और इसलिये अ्न्तरंग छेद होता ही है । जिसके 
प्रयत आचरण है उसके, परप्राणोंके व्यपरोपरूप बहिरंग हिसाके--बहिरंग छेदके--- 
सदभावमें भी, शुद्धोपपोगका हनन नहीं होनेसे अन्तरंग हिंसा नहीं होती, और इसलिये 
अन्तरंग छेद नहीं होता ॥ २१७ ॥| 


अब, स्वधा अन्तरंग छेद निर्षेधष्य-त्याज्य है, ऐसा उपदेश करते हैं:--- 


गाया २१८ 
अन्वयार्थ:--][ अयताचारः श्रमणः ] अ्रप्रयत झाचारवाला श्रमण [ पद्सु अपि 
कायेषु | छहों काय संबंधी [ वधकरः ] वधका करनेवाला [ इति मतः ] माननेमें-कहनेमें 
श्राया है; [ यदि ] यदि [ नित्य ] सदा [ यतं चरति ] प्रयतरूपसे आचरण करे तो [ जले 
कप्तलम्‌ इव | जलमें कमल की भांति [ निरुपलेपः | निर्लेप कहा गया है । 
४२ 


३३७ «+ प्रवचमसार -- [ भगवान भीकुन्दकुस्द-कहान 


यतस्तदविद्ञमक्षिधा अप्र यताचारत्वेन प्रसिद्धयदशुद्धोपयोगसद्भावः परटकायप्राणव्य- 
परोपप्रत्ययवस्यप्रसिदधंशी हिंसक एवं स्पात | यतथ तद्विनाभाविना प्रयताचारत्वेन प्रसिद्धधद- 
श॒द्धोपयोग्राक्‍ड्भराब! परप्रत्पंयबन्वलेशस्याप्यमाबाजलदुलेलितं कमलमिव निरुपलेपत्वप्र सिद्धेर- 
हिंसक शव स्पात्‌ 4 ततस्तैस्तैः सर्वे: प्रकारेरशुद्धोपयोगरूपो 5न्तरड्रच्छेदः प्र तिषेष्यो येयेंस्तदाय- 
तनमात्रभूतः परप्राणव्यपरोपरूपो बहिरज्ञच्छेदो द्रादेव प्रतिषिद्धः स्थात्‌ ॥ २१८ ॥ 
अयेकान्तिकान्तरं गच्छेद॒त्वादुपधिस्तद्व॒त्म तिषेष्य इत्युपदिशति-- 
हवदि व ण हवदि बंधों मदम्हि जीवे5थ कायचेट्रम्हि । 
बंधो धुवमुवधीदों हदि समणा छड़िया सब्बं ॥ २१६ ॥ 
भत्रति वा ने भत्रति बन्धों सते जीवे5्य कायचेशयाम्‌ । 
बन्धों धरवमुपधेरिति श्रमणास्त्यक्ततन्तः स्वेम्‌ | २१९ ॥ 





टीकाः--जो अश्ुुद्धोपयोगके विना नहीं होता ऐसे झ्रप्रयत आचारके द्वारा प्रसिद्ध 
( ज्ञात ) होनेवाला अशलुद्धोपपोगका सदभाव हिसक ही है, क्योंकि छहकायके प्राणोंके 
व्यपरोपके आश्रयसे होनेवाले बंधकी प्रसिद्धि है। और जो अशुद्धोपयोगके बिना होता 
है ऐसे प्रयत' आचारसे प्रसिद्ध होनेवाला अशुद्धोपयोगका असदभाव अहिसक ही है, 
क्योंकि परके आश्रयसे होनेवाले लेशमात्र भी बंधका भ्रभाव होनेसे जलमें कूलते हुये कम लकी 
भाँति निलंपत्वकी प्रसिद्धि है। इसलिये उन उन सर्वप्रकारसे अशुद्धोपयोग रूप अन्तरंग 
छेद निषेध्य है-त्यागने योग्य है, जिन-जिन प्रकारोंसे उसका आयतनमात्रभूत 
परप्राणव्यपरोपरूप बहिरंग छेद अत्यन्त निषिद्ध हो । 

भावा्थः--शस्त्रोंमें श्रप्रयत-भ्राचा रवान्‌ू अशुद्धोपयोगीकों छह कायका हिंसक 
कहा है, और प्रयत-अआ्राचारवान्‌ शुद्धोपयोगीको अहिसक कहा है, इसलिये शास्त्रोंमें 
जिस जिसप्रकारसे छह कायकी हिसाका निषेध किया गया हो, उस उस समस्त प्रकारसे 
अशुद्धोपयोगका निषेध समभना चाहिये ॥ २१८ ॥ 

ग्रब, उपधि ( परिग्रह ) को ऐकान्तिक अन्तरंग-छंदत्व होनेसे उपधि गन्तरंग 
छेदकी भाँति त्याज्य है, यह उपदेश करते हैं.---- 

। गाथा २१९ 


अन्ययार्थ/--[_ अथ ] ग्रव ( उपधिके संबंधमें ऐसा है कि ), [ कायचेष्टायाम्‌ ] 
कायचेष्टापूर्वक [ जीवे मृते | जीवके मरने पर [ बन्धः ] बंध [ भवति ] होता है, [वा ] 


जैन शाखमाला ] -- चरणानुयोगसूचक चूलिका -- ३३१ 


यथा दि कायव्यापारपूवकस्प परप्राणव्यपरोपस्याश्ुद्धोपयोगसद्भावासद्भावास्याम- 
नेकान्तिकबन्धत्वेन छेदत्वमनेकान्तिकमिष्ट, न खलु तथोपघेः, तस्य सर्वथा तदविनाभावित्व- 
प्रसिद्धथद कान्तिकाशुद्वोप पो गसद्भावस्ये कान्तिकबन्धत्वेन छेदत्वमैकान्तिकमेव । अत एवं भग- 
अ्रथवा [ न भबति ] नहीं होता; ( किन्तु ) [ उपधेः ] उपधिसे-परिग्रहसे [ भवम्‌ बंधः ] 
निश्चय ही बंध होता है; [इति] इसलिये [ श्रमणाः ] श्रमणों ( अहंन्तदेवों ) ने [ सब ] 
स्वंपरिग्रहको [ त्यक्ततरन्तः ] छोड़ा है । 

टीकाः---जेसे कायव्यापारपूर्वक परप्राणव्यपरोपको अशुद्धोपयोगके सदभाव 
और असद्भावके द्वारा अनेकांतिक बंधरूप होनेसे छेदत्व 'अनेकांतिक माना गया है, 
वसा उपधि ( परिग्रह ) का नहीं है | परिग्रह सर्वथा अशुद्धोपयोगके बिना नहीं होता, 
ऐसा जो परिग्रहका सर्वथा अशुद्धोपयोगके साथ अविनाभावित्व है उससे प्रसिद्ध 
होनेवाले ऐकान्तिक अशुद्धोपयोगके सदभावके कारण परिग्रह तो ऐकान्तिक बंधरूप है, 
इसलिये उसे ( परिग्रह को ) छेदत्व ऐकान्तिक ही है | इसीलिये भगवन्‍्त अहन्‍न्तोंनि-परम 
श्रमणोंने स्वयं ही पहले ही सभी परिग्रहकों छोड़ा है; और इसीलिये दूसरोंको भी, 
ग्रन्तरंग छेदकी भाँति प्रथम ही सभी परियग्रह छोड़ने योग्य है, क्योंकि वह ( परिय्रह ) 
अन्तरंगछेदके बिना नहीं होता । 

भावरा्थ:--अज्ुद्धोपपोगका अ्रभाव हो, फिर भी कायकी हलनचलनादि क्रिया 
होने पर परजीवोंके प्राणोंका घात होजाता है| इसलिये कायचेष्टापूर्वक पर-प्राणोंके 
घातसे बंध होनेका नियम नहीं है; -अशुद्धोपयोगके सद्भावर्म होनेवाले कायचेष्टापूर्वक 
परप्राणोंके घातसे तो बंध होता है। और अशुद्धोपयोगके असद्भावम्म होनेवाले 
कायचेष्टापूर्वक परप्राणोंके घातसे बंध नहीं होता, इसप्रकार कायचेष्टापूर्वक होनेवाले 
परप्राणोंके घातसे बंधका होना ग्ननेकान्तिक होनेसे उसके छेदत्व अनेकान्तिक है,--- 
नियमरूप नहीं है । 

जैसे भावके बिना भी परप्राणोंका घात हो जाता है, उसीप्रकार भाव न हो 
फिर भी परियग्रहका ग्रहण हो जाय, ऐसा कभी नहीं हो सकता । जहाँ परियग्रहका ग्रहण 
होता है बहाँ अशुद्धोपयोगका सद्भाव अवश्य होता ही है। इसलिये परिग्रहसे बधका होना 
ऐकांतिक-निश्चित नियमरूप है। इसलिमे परियग्रह के छेदत्व ऐकान्तिक है। ऐसा होनेसे 


१. अनेकान्तिक -5 अनिश्चित; नियमरूप न हो; एकांतिक न हो; 
२. ऐकान्तिक + निश्चित; अवश्यंभावी; नियमरूप; 





३३१२ -- ग्रवचलसार -- [ भगवान भीकुम्दकुम्द-कहान 


बन्तो दन्‍तः परमाः श्रमणाः स्वयमेव प्रागेव सर्वमेबोपधि प्र तिषिद्धबन्तः। अत एवं चापरेरप्य- 
न्तरड्च्छेद्व्तदनान्तरीयकत्वात्प्रगेव सब एबोपधिः प्र तिपेष्यः ॥ 2१९ ॥ 
अवक्तव्यमेच किल य्षदशेषयुक्त- 
मेतावतेव यदि चेतयते5त्र को5पि । 
व्यामोहजालमतिदुस्तरमेव नून॑._ 
निश्चेतनस्य वचसामतिविस्तरे5पि ॥ १४ | 
अथान्तरख्च्छेदप्र तिषेध एवायप्ुपधिप्र तिपेष हत्युपदिशति-- 


एु हि णिरवेक्खों चागो ण हवदि भिक्‍्खुस्स आमयविसुद्धी । 

अविसुद्धम्स य चित्ते कहं णु कम्मक्खश्ो विहिद्यो ॥ २२० ॥ 
न दि निरपेक्षस्त्यागों न भवति भिक्षोराश्यविशुद्धिः । 
अविशुद्धस्य च चित करथ्थ न कमक्षयों विहित: || २२० 


ही परमश्रमण-अहंन्त भगवन्तोंने पहलेसे ही सर्वपरिग्रहका त्याग किया है, और ग्रन्य 
श्रमणोंको भी पहलेसे ही सर्व परिग्रहका त्याग करना चाहिये ॥ २१६ ॥ 

[ अब, “कहने योग्य सब कहा गया है” इत्यादि कथन इलोक द्वारा किया 
जाता है। ] 

[ अरथः-- ] जो कहने योग्य ही था वह सम्पूर्णतया कह दिया गया है, इतने 
मात्रसे ही यदि यहाँ कोई चेतजाय--सममले तो, ( अन्यथा ) वाणीका अतिविस्तार 
किया जाय तथापि निरचेतन ( जड़वतू--नासमम ) को व्यामोहका जाल वास्तव 
अति दुस्तर है । 

अभ्रव, इस उपधि ( परिग्रह ) का निषेध अंतरंग छेदका ही निषेध है, यह 
उपदेश करते हैं:--- 


माधा २२० 
अन्वया्थः--[ निरपेक्ष/ त्यागः न हि ] यदि निरपेक्ष ( किसी भी वस्तुकी 
अपेक्षासे-रहित ) त्याग न हो तो [ भिक्षीः ] भिक्षुके [ आशयबिशुद्धि! ] भावकी विशुद्धि 
[न मवति ] नहीं होती; [च] और [ चिचे अविशुद्धस्थ ] जो भावमे अविशुद्ध है 
उसके [ कमक्षयः ] कर्मक्षय [ कथ्थ तु ] कंसे [ विद्वितः ] हो सकता है ? 
# वबसनन्‍्ततिलका छन्द । 


जोन शास्त्रमाला ] -- चरणानुयोगसुशचक चूलिका न ३३३ 


न खलु बहिरड्डसंगसद्भावे तुषसद्भावे तण्डुलबताशद्धत्वस्येवाशुद्रोपयोगरूपस्थान्तर इ्च्छेद- 
स्य प्रतिषेषस्तद्भधावे च न शुद्धोपयोगमूलस्य केवल्यस्पोपलम्मः । अतो5शुद्धोपयोगरूपस्पान्त- 
रंगच्छेद्स्प प्रतिषेध प्रयोजनमपेल््योपधेविंधी यमानः अतिषेधो 5न्तरं गच्छेदप्रतिषेष एव स्यात्‌ ।२ २०। 

भथेकान्तिकान्तरं गच्छेद वध पधेर्विस्तरेणो पदिश्वति--- 

किध तम्हि णत्यि मुच्छा आरमो वा असंजमो तस्स। 
तथ परदव्वम्मि रदों कधमप्पाएं पसाधयदि ॥ २२१ ॥ 
कथ्थ तम्मिन्नाम्ति मृच्छा आरम्मो वा असंयमस्तस्थ । 
तथा परद्रच्ये रतः कथमात्मानं प्रसाधयति ॥| २२१ ॥ 


उपधिसड्भावे दि ममत्वपरिणामलक्षणाया मृच्छायास्तद्धिषयकर्मप्रक्रमपरिणामलक्षणस्पा- 
रम्मस्य शुद्धात्मरूपर्दिसनपरिणामलक्षणस्यासंयमस्य वावश्यंमावित्वाचथोपधिद्वितीयस्य परद्रज्य- 


टीकाः--जंसे छिलकेके सदभावमें चावलोंमें पाई जानेवाली ( रक्ततारूप ) 
ग्रशुद्धताका त्याग ( नाश-अ्रभाव ) नहीं होता, उसीप्रकार बहिरंग संगके सद्भावमें 
अशुद्धोपयोगरूप अंतरंगछेदका त्याग नहीं होता और उसके सद्भावमें शुद्धोपपोगमूलक 
कंवल्य ( मोक्ष ) की उपलब्धि नहीं होती । इससे ( यह कहा गया है कि ) आअ्रशुद्धोप- 
योगरूप अ्रंतरंग छेदके नि्षधरूप प्रयोजनकी अपेक्षा रखकर वबिहित ( आदेश ) किया 
जानेवाला उपधिका निषंध अन्तरंग छेदका ही निषंध है ।। २२० ॥ 

ग्रब, 'उपधि ऐकान्तिक अन्तरंग छेद है यह विस्तारसे उपदेश करते हैं:--- 

गाथा २०१३ 

अखखयाथेः--[ तम्मिनू ] उपधिके सद्भावमें [ तस्प ] उस ( भिक्षु) के 
[ मूर्च्छा ] मूर्छा, [ आरम्मः ] आरंभ [वा] या [ असंयमः ] अ्रसंयम [ नास्ति ] 
न हो [ कथं ] यह कंसे हो सकता है? ( कदापि नहीं हो सकता ), [ तथा ] तथा 
[ परद्वव्ये रतः ] जो परद्रव्यमें रत हो वह [ आत्मानं ] ग्रात्माको [ कथ ] कंसे 
[ प्रसाधयति )] साध सकता है ? 

टीकाः--उपधिके सदभावमें ( १) ममत्वपरिणाम जिसका लक्षण है ऐसी 
मूर्छा, ( २) उपधि संबंधी “कमंप्रक्रके परिणाम जिसका लक्षण है ऐसा आरम्भ, 
प्रथवा ( ३ ) शुद्धात्मस्वरूपकी हिंसारूप परिणाम जिसका लक्षण है ऐसा असंयम 

१. कसंप्रक्रस - कामसमें युक्त दोना; फाम्रकी व्यवस्था । जे 


३४७ «- प्रक्धनसार -- [ भगवान भ्रीकुन्दकुन्द-कद्ाल 
रतत्वेन शुद्धात्मद्रव्यप्रसाधकत्वाभावाद ऐकान्तिकान्तरं गच्छेदत्वसुपभेरवधायेत एवं । इृदमत्र 
तात्पयमेव॑ विधत्वश्॒पधेरवधाय स स्वथा संन्यस्तव्यः ॥ २२१ |॥ 
अथ कस्यवित्कचित्कदासितकर्थ॑चित्कशिदुपधिरप्रतिविद्धो 5प्यस्तीत्यपवादमुपदि शति--- 
देदो जेण ण विज्जदि गहणविसग्गेसु सेवमाणस्स । 
समणोी तेणिह बद्रदु काले खेत वियाणिता ॥ २२१२ ॥ 
छेदो येन न विद्यते ग्रहणवरिसर्गेषु सेवमानस्य । 
श्रमणस्तेनेह बतेतां काल ज्षेत्र जिज्ञाय [| २२२ | 


भात्मद्रव्यस्प द्वितीयपुद्टलद्गव्याभावात्सवएबोपधिः प्रतिषिद्ध वत्युत्स्गः | अय॑ तु विशिष्ट- 
कालसेत्रवशञात्कअदप्रतिषिद्ध इत्यपवादः । यदा हि श्रमणः सर्वोपधिप्रतिषेघमास्थाय परमप्मुपेक्षा- 





हनजलल जन न «० 


अवश्यमेव होता ही है। तथा उपधि जिसका द्वितीय हो ( भ्र्थात्‌ आ्रात्मासे अ्रन्य-परिग्रह 
जिसने ग्रहण किया हो ) उसके परद्रव्यमें रतत्व (-लीनता ) होनेके कारण शुद्धात्मद्रव्यकी 
साधकताका अभाव होता है; इससे उपधिके ऐकान्तिक अन्तरंगछेदत्व निदिचत 


होता ही है। 

यहाँ यह तात्पय॑ है कि--'उपधि ऐसी है ( परियग्रह अन्तरंग छेद ही 
है » यह निश्चित करके उसे सर्वेथा छोड़ना चाहिये ॥ २२१ ॥ 

भ्रव, 'किसीके कहीं कभी किसी प्रकार कोई उपधि अनिषिद्ध भी है' ऐसा 
अपवाद कहते ( बतलाते ) हैं:-- 


भाया २२३२ 
अन्वयार्थ :--] ग्रहणविसगेंदु ] जिस उपधिके ( प्राहार-नीहारादिके ) ग्रहण विसजंनमें 
सेवन करनेमें [ येन ] जिससे [ सेवमानस्थ ] सेवन करनेवालेके [ छेदः ] छेद [ न बिद्यते ] 
नहीं होता [ तेन ] उस उपधियुक्त, [ काल क्षेत्र विज्ञाय ] काल क्षेत्रको जानकर, [ इृदद ] 
इस लोकमें [ श्रमणः ] श्रमण [ बतताम्‌ ] भले वर्ते । 


टीका;--आरात्मद्रव्यके द्वितीय पुद्गलद्रव्यका अभाव होनेसे समस्त ही उपधि 
निषिद्ध है-- ऐसा उत्सर्ग ( सामान्य नियम है ); और विशिष्ट कालक्षेत्रके वश कोई 
उपधि श्रनिषिद्ध है-ऐसा भ्रपवाद है। जब श्रमण सर्व उपधिके नि्षेघका श्राश्रय लेकर 


जन शास्त्रमाला «-- चरणानुयोगसूचक चूलिका -- श्श्ष्‌ 


संयर्म प्रतिपत्तकामो5पि विशिष्टकालतेत्रवशावसब्श्क्तिन प्रतिपतः श्षमते तदापक्ृष्य संयम 
प्रतिपध्यमानस्तद्व हिरड्रसाधनमात्रप्ुपधिमा तिष्ठते । स तु तथा स्थीयमानो न खलूपधित्वाच्छेद:, 
प्रत्युत छेदप्रतिषेघ एवं | यः किलाशुद्रोपयोगाविनाभावी स लेद! । अय॑ तु श्रामण्यपर्यायसह- 
कारिकारणशरीरबृत्तिहेतुभृताद्ारनिर्दारादिग्र हणबिसजनविष यच्छेदप्रतिषेघार्थ छु पादी य मान! सर्वथा 
शुद्धोपयोगा विनाभूतत्वाच्छेदप्रतिषेध एवं स्थात्‌ ॥। २२२ || 
अथाप्रतिषिद्वोपधिस्वरुपप्ुपदिशति--- 
अप्पडिकुट्ट उवर्धि अपत्यणिज्जं अमंजदजऐेहि । 
मुच्चादिजणणरहिदं गेर्हदु समणो जदि वि अप्पं ॥२२३॥ 
अग्रतिक्रश्मुपधिमग्रार्थ नीयमसंयतजने: । 
मूच्छांदिजननर हित गृद्घातु श्रमणों यथप्यल्पम्‌ || २२३ ॥ 





परमोपेक्षा 'संयमको प्राप्त करनेका इच्छुक होने पर भी विशिष्ट कालक्षेत्रके वश हीन 
शक्तिवाला होनेसे उसे प्राप्त करनेमें असमर्थ होता है, तब उसमें अ्रपकर्षण करके 
( अनुल्कृष्ट ) संयम प्राप्त करता हुआ उसकी बहिरंग साधनमात्र उपधिका आश्रय लेता 
है । इसप्रकार जिसका आश्रय लिया जाता है ऐसी वह उपधि उपधिपनके कारण 
वास्तवमें छेदरूप नहीं है, प्रत्युत छेदकी निषेधरूप ( त्यागरूप ) ही है। जो उपधि 
ग्रशुद्धोपयोगके बिना नहीं होती वह छेद है ॥ किन्तु यह ( संयमकी बाह्यसाधनमात्रभूत 
उपधि ) तो श्रामण्यपर्यायकी सहकारी कारणभूत शरीरकी वृत्तिके हेतुभूत आहार- 
नीहारादिके ग्रहण-विसर्जन ( ग्रहण-त्याग ) संबंधी छेदके निषेधार्थ ग्रहण की जानेसे 
सववथा शुद्धापयोग सहित है, इसलिये छेदके नि्षेधरूप ही है ॥ २२२ ॥ 

अब, अनिषिद्ध उपधिका स्वरूप कहते हैं:--- 

गाथा २२३ 

अन्बयार्थ:--[ यद्यपि अल्पम्‌ ] भले ही श्रल्प हो तथापि [ अप्रतिक्ष्टम ] जो 

अनिदित हो, [ असंयतजनेः अप्रार्थनीय॑ ] अ्रसंयतजनोंसे अ्रप्राथनीय हो, श्र [ मूच्छी- 





१. पर-उपेक्षा संयम -- परम-डपेक्षा संयम [ उत्सग, निश्चयनय, सर्वेपरित्याग परमोपेज्ञा संयम, 
वीतराग चारित्र, और शुद्धोपयोग;--यद्द सब एकार्थवाची हैं। ] 

२. अपकर्षण - हीनता [ अपवाद, व्यवद्दारनय, एकदेशपरित्याग, अपहृतसंयम ( अल्पता-हीनता- 
बाला संयत्ष ) सरागचारित्र, और शुभोपयोग यद्द सब एकार्थवाची हैं । ] 


३४६ «> प्रवलसार «- ,.[ भगवास श्रीकुस्दकुस्द-कटद्दान 


यः किलोपधिः सर्वथा बन्धासाधकत्वादप्रतिक्रष्टः संयमादन्यत्रानुचितत्वादसंयतजना- 
प्रा्थनीयों रागादिपरिणाममन्तरेण घायमाणत्वान्यूच्डादिजननरदितथ भवति स खल्बप्र तिपिद्धः । 
अतो यथोदितस्वरूप एवोपधिरुपादेयों न पुनरल्पो5पि यथोदितविपर्यस्तत्खरूपः | २२३ ॥ 


अथोत्सर्ग एव वस्तुधर्मो न पुनरपवाद इत्यपदिशति-- 


कि किंचण त्ति तक' अपुणब्भकामिणोध देहे वि। 
संग त्ति जिणवरिंदा णिप्पडिकम्मत्तमुद्दिट्रा ॥ २२० ॥ 
कि. क्रिंचनमिति तक अपुनर्भवकामिनोंथ देहे5पि । 
संग इति जिनवरेन्द्रा निपप्न तिकमत्वमृहिष्टवन्तः ॥ २२४ ॥ 
अत्र श्रामण्यपर्यायसहकारिकारणत्वेनाप्रतिषिष्यमाने 5त्यन्तमुपाचदेहे 5 पि परद्रव्यत्वात्परि 
ग्रहोउयं न नामालुग्रदाईः किंतूपेक्ष्य एवेत्यप्र तिकर्मत्वश्ुपदिष्टवन्तो भगवन्तो5ई हवा: । अथ तत्र 





दिजनन रहिते ] जो मूर्च्छादिकी जननरहित हो [ उपर्धि ] ऐसी ही उपधिकों [ श्रमणः ] 
श्रमण [ ग्रद्धातु ] ग्रहण करो | 

टोकाः---जो उपधि सर्वथा बंधका असाधक होनेसे अनिदित है, संयतके 
अतिरिक्त अन्यत्र अ्रनुचित होनेसे अ्रसंयतजनोंके द्वारा श्रप्रार्थनीय ( ग्रनिच्छनीय ) है, 
झ्ौर रागादिपरिणामके बिना धारण की जानेसे मूर्च्छादिके उत्पादनसे रहित है, वह 
वास्तवमें अ्रनिषिद्ध है। इससे यथोक्त स्वरूपवाली उपधि ही उपादेय है, किन्तु 
किचित्‌मात्र भी यथोक्त स्वरूपसे विपरीत स्वरूपवाली उपधि उपादेय नहीं है ॥ २२३ ॥। 

ग्रब, उत्सर्ग ही वस्तुधर्म है, अपवाद नहीं' ऐसा उपदेश करते हैं:--- 


बाया २२४ 

अन्वयाथ:-- [ अथ ] जब कि [ जिनबरेन्द्रा: ] जिनवरेन्द्रोंने [ अपुनर्भवका- 
मिनः ] मोक्षाभिलाषीके, [ संगः इति] 'देह परिग्रह है| यह कहकर [ देहे अपि ] देहमें भी 
[ निःप्रतिकमंत्वम्‌ ] अ्रप्रतिकर्मत्व ( संस्काररहितत्व ) [ उद्दिष्टिबन्तः ] कहा (उपदेश) है, 
तब [ कि किंचनम्‌ इति तकेः ] उनका यह (स्पष्ट ) आशय है कि उसके भ्रन्य परिग्रह तो 
कंसे हो सकता है ? 

टीकाः--यहाँ, श्रामष्यपर्यायका सहकारी कारण होनेसे जिसका निषेध नहीं 
किया गया है ऐसे ग्रत्यन्त 'उपात्त शरीरमें भी, 'यह ( शरीर ) परद्वव्य होनेसे परिग्रह 

१. उपात्त न प्राप्त, मिला हुआ । 


बल शाखमाला ] -- चरणानुयोगलूचक चूलिका ““ ३३७ 


शुद्धात्मतस्वोपलम्मसंमावनर सिकस्य पुंतः शेषो 5न्यो5लुपातः परिग्रहों बराक) कि नाम स्थादिति 
व्यक्त एवं हि तेवामाकृतः। अतो>्वधाय्यते ठत्सगग एवं वस्तुघर्मों न पुनरपवादः । इद्सत्र 
ठात्पय बस्तुघमंस्वात्वरमनैग्रन्थ्यमेबावलम्ब्यम्‌ ॥ २२४ || 


अथ के5पवादविशेषा दत्युपदिशति--- 
उवयरणं जिणमग्गे लिंगं जहजादरूबमिंदि भणिदं । 
गुरूवयणं पि य विणओ्ओ सुत्तज्कयण्ं वे णिद्दिद्र' ॥ २२५ ॥ 
उपकरण जिनमार्गे लिक्न यथाजातरूपमिति मणितम्‌ । 
गुरबचनमपि वे विनयः सृत्राध्य यनं व निर्देष्म || २२४ || 


यो हि नामाप्रतिषिद्धों स्मिन्नुपधिरपवाद! स खलु निखिलो5पि श्रामण्यपर्यायसद- 
कारिकारणत्वेनोपकारकारकत्वादुपषकरणभूत एवं न पुनरन्यः । तस्य तु विशेषाः सर्वाहायंवर्जित- 





है, वास्तवमें यह श्रनुग्रहयोग्य नहीं, किन्तु उपेक्षा योग्य ही है! ऐसा कहकर, भगवन्त 
अहंन्तदेवोंने अप्रतिकर्मत्व कहा ( उपदेश ) है, तब फिर वहाँ शुद्धात्मतत्वोपलब्धिकी 
संभावनाके रसिक पुरुषोंके शेष--अ्रन्य अनुपात्त परिग्रह बेचारा कंसे ( अनुग्रह योग्य ) 
हो सकता है ?--ऐसा उनका ( ग्रहेन्त देवोंका ) ग्राशय व्यक्त ही है। इससे निश्चित 
होता है कि--उत्सग ही वस्तुधर्म है, अपवाद नहीं | तात्पय॑ यह है .कि वस्तुधर्म 
होनेसे परम निग्रंथत्व ही भ्रवलम्बन योग्य है ॥॥ २२४ ॥ 


ग्रब, अपवादके कौनसे विशेष ( भेद ) हैं, सो कहते हैं:--- 


गाथा २०३ 
अन्वयार्थ:--[ यथाजातरूप॑ लिंग | यथाजातरूप (जन्मजात-तग्न) लिंग [ जिन- 
मार्ग ] जिनमार्गमें [ उपकरण इति मणितम्‌ | उपकरण कहा गया है, [ गुरुवचनं | गुरु 
के वचन, [ सताध्ययनं च ] सूत्रोंका अध्ययन [ वे ] ओर [ विनयः अपि ] विनय भी 
[ निर्देष्मू ] उपकरण कही गई है । 


टीका:-- इसमें जो अनिषिद्ध उपधि अपवाद है, वह सभी वास्तवमें ऐसा ही 
है कि जो श्रामण्यपर्यायके सहकारी कारणके रूपमें उपकार करनेवाला होनेसे उपकरण 


१. अनुपात्त > अप्राप्त 
हरे 


३३८ “वञवचनसार -- [ भगवान श्रीकुन्दकुन्द-कटद्दान 


सहजरूपापेक्षितयथाजातरूपत्वेन बहिरंगलिंगभूताः कायपुद्वलाः भ्रूयमाणतत्कालबोधकगुरुगीये- 
माणात्मतत्तवोतकसिद्धो पदेशवचनपुद्ठलास्तथाधीयमान नित्यबो धकानादि निधनशुद्वात्मतत्त्तद्यो त- 
नसमर्थश्रतज्ञानमाघनी भूतशब्दात्मकमजपुद ला. शुद्धात्मतत्वव्यञ्जकद श नादिपययायतत्परिणत- 





भूत है, दूसरा नहीं । उसके विशेष ( भेद ) इसप्रकार हैं--- ( १ ) सब आहाय रहित 
सहजरूपसे अपेक्षित ( सव॑ आहाये रहित ) यथाजातरूपत्वके कारण जो बहिरंग 
लिगभूत हैं ऐसे कायपुद्गल; ( २ ) जिनका श्रवण किया जाता है ऐसे तत्कालबोधक, 
गुरुद्वारा कहे जाने पर आत्मतत्व-द्योतक, सिद्ध उपदेशरूप वचनपुद्रगल; तथा (३ ) 
जिनका अध्ययन किया जाता है ऐसे, नित्यवोधक, अ्नादिनिधन शुद्ध आत्मतत्वको 
प्रकाशित करनेमें समर्थ श्रुतज्ञानके साधनभूत शब्दात्मक सूत्रपुद्गल; और ( ४ ) बुद्ध 
आात्मतत्वको व्यक्त करनेवाली जो दर्शनादिक पर्यायें, उनरूपसे परिणमित पुरुषके प्रति 
“विनीतताका अभिप्राय प्रवर्तित करनेवाले चित्र पुदु्गल । ( अपवाद मागंमें जिस 
उपकरणभूत उपधिका निषेध नहीं है उसके उपरोक्त चार भेद हैं । ) 


यहाँ यह तात्पयं है कि कायकी भाँति वचन और मन भी वस्तुधर्म नहीं है । 


भावाथः--जिस श्रमणकी श्रामण्यपर्यायके सहकारी कारणभूत, सर्व 
क्ृत्रिमताओ्नोंसे रहित यथाजातरूपके सम्मुख वृत्ति जाये, उसे कायका परिग्रह है; जिस 
श्रमणकी गुरु उपदेशके श्रवणमें वृत्ति रुके, उसे वचनपुद्गलोंका परिग्रह है; जिस 
श्रमणकी सूत्राध्ययनमें वृत्ति रुके उसके सूत्रपुदगलोंका परिग्रह है; और जिस श्रमणके 
योग्य पुरुषके प्रति विनयरूप परिणाम हों उसके मनके पुद्गलोंका परियग्रह है । यद्यपि 
१. आहार्य > बाहरसे लाया जानेबाला; क्त्रिम; ओऔपाधिक, ( सकक्ृत्रिम--औपाधिक भाबोंसे 
रहित मुनिके आत्माका सहजरूप वस्त्राभूषणादि सर्वे कृत्रिमताओंसे रहित यथाजञातरूपत्वकी 
अपेक्षा रखता है अर्थात्‌ मुनिके आत्माका रूप-दशा-सट्दज होनेसे शरीर भी यथाजात ही दोना 
चाहिये; इसलिये यथाजातरूपत्व मुनित्वका बाहद्यलिंग है । ] 
२. तत्कालबोधक -- डसी ( उपदेशके ) समय ही बोध देनेवाले। [ शास्त्र शब्द सदा बोधके 


निमित्तभूत दोनेसे नित्यबोधक कहे गये हैं; गुम्बचन उपदेश कालमें ही बोधके निमित्तमूत 
होनेसे तत्कालबोधक कहे गये हैं । ] 


३. आत्मतत्वद्योतक +- आत्मतत्वको सममानेवाले-प्रकाशित करनेवाले । 
४. सिद्ध -- सफल; रामबाण; अमोच; अचुक; [ गुरुका उपदेश सिद्ध-सफलता रामबाण है। 


५. बिनीतता -- विनय; नम्रता; [ सम्यग्दशनादिपयोयमें परिशमित पुरुषके प्रति विनयभावसे 
प्रवृत्त दोनेमें मनके पुदूगल निमित्तभूत हैं । ] 


जैन शाक्माका ] «- चरणानुयोगसूचक चूलिका -« ३३६ 


पुरुषविनीवताभिप्रायप्रवर्तकचिचपुद्लाश भवस्ति | हृदमत्र तात्पयँ, कायवद्चचनमनसी अप 
न पसस्‍्तुघर्मः || २२४ ।। 


अधाप्र तिपिद्धवशरीरमात्रोपधिपालन विधानमुपदि शति--- 
इहलोगणिरवेक्खो अप्पडिबद्धी परम्मि लोयम्हि । 
जुत्ताहरविहारों रहिदकमाओथों हवे समणो ॥ २२६ ॥ 
इहलोकनिरपेक्ष: अप्रतिबद् परस्मिन लोके । 
युक्ताहार विहारों रहिदकपायों मवैतू श्रमण: || २२६ ॥ 


अनादिनिधनेकरूपशुद्धात्मतत््तपरिणतवादखिलकर्म पुद्टलूविपा का त्यन्त विविक्तस्वमाव त्वेन 
रहितकपायत्वात्दात्वमनुष्यत्वेठपि समस्तमनुष्यव्यवद्दारब हिभ तत्वेनेदलोक निरपेक्षत्वाचथा भवि- 


यह परिग्रह उपकरणभूत है, इसलिये भ्रपवादमार्गमें उनका निषेध नहीं है, तथापि वे 
वस्तु धर्म नहीं हैं | २२५ ॥। 


अग्रब, अनिषिद्ध शरीर मात्र उपधिके पालनकी विधिका उपदेश करते हैं:-- 
गाथा २२६ 


अन्वयार्थ:--[ श्रमणः ] श्रमण [ रह्िितकपायः ] कपाय रहित होता हुआ. 
[ इहलोक निरपेक्ष॥ ] इस लोकमे निरपेक्ष और [ परम्मिन्‌ लोके ) परलोकमें 
[ अप्रतिबद्धः ] अप्रतिबद्ध होनेसे [ युक्ताद्वारतिहारः भवेत्‌ ] 'युक्ताहार-विहारी होता है । 


टीकाः--अनादिनिधन एकरूप शुद्ध श्रात्मतत्वमें परिणत होनेसे श्रमण समस्त 
कर्मपुद्गलके विपाकसे अत्यन्त विविक्त ( भिन्न ) स्वभावके द्वारा कषायरहित होनेसे, 
उस ( वतमान ) कालमें मनुष्यत्वके होते हुये भी ( स्वयं ) समस्त मनुष्यव्यवहारसे 
“बहिरभत होनेके कारण इस लोकके प्रति निरपेक्ष ( निस्पृह ) है। तथा भविष्यमें 
होनेवाले देवादि भावोंके अनुभवकी तृष्णासे शून्य होनेके कारण परलोकके प्रति 
अप्रतिबद्ध है; इसलिये, जैसे ज्ञेयपदार्थोौके ज्ञानकी सिद्धिके लिये ( घटपटादि पदार्थोको 
देखनेके लिये ही ) दीपकमें तेल डाला जाता है और दीपकको हटाया जाता है, 


१. युक्ताह्दार विहारी > ( १ ) योग्य ( उचित ) आह्यार-बिहास्बाला; (२) युक्त अथोत्‌ झोगीके 
आहार बिद्दारवाला; योग पूवक ( आत्मख्रभावमें युक्तता पूतक ) आह्वार विद्दारवाला । 
२. बहिभूत - बाहर, रहित, उदासीन; 


३० «- भ्रवचनसार --- [ भगवान श्रोकुन्दकुल्द-कटद्दात 


व्यदमर्त्यादिमावानुभूवितृष्णाशन्यत्वेन परलोकाप्रतिबद्वलाच परिच्छेधा्ों पलम्भप्र सिद्ध यर्थ प्रदीप- 
प्रणोत्सपंणस्थानीयाभ्यां श॒द्धात्मतत्त्वोपलम्पप्रसिद्धयर्थतच्छरीरसंभोजनसंचलनाम्पां पुक्ताहार- 
विद्ारो द्वि स्थात्‌ श्रमणः । इदमत्र तात्पयमू--यतो हि रद्दितकपायः ततो न तच्छरीरानुरागेण 
दिव्यश्वरीरानुरागेण वाह्यारविद्ारयोरयृक्तया प्रवर्तेत | शुद्धात्मतस्वोपलम्मसाधकश्रामण्यपर्या य- 
पालनायेव केवल युक्ताद्ारविहारः स्थात्‌ ॥ २२६ ॥ 
अथ युक्ताद्ारविद्ारः साक्षादनाद्वारविद्वार एवेत्यूपद्शिति- 
जस्स अणेसणमप्पा तं पि तवो तप्पडिच्छंगा समणा । 
अरणं भिक्‍्खमणेसणमध ते समणा अणाहारा ॥ २२७ ॥ 
यस्यानेपण आत्मा तदपि तपः तझअत्येषका: श्रमणाः । 
अन्यदमक्षमनेषणमथ ते श्रमणा अनाहारा। ॥२२७॥! 


उसीप्रकार श्रमण शुद्ध आत्मतत्वकी उपलब्धिकी सिद्धिके लिये ( शुद्धात्माको प्राप्त 
करनेके लिये ही ) शरीरको खिलाता और चलाता है, इसलिये युक्ताहारविहारी 
होता है । 

यहाँ तात्ययं यह कि:--श्रमण कपाय रहित है इसलिये वह शझरीरके 
( वतेमान मनुष्य शरीरके ) अनुरागसे या दिव्य शरीरके भावी देव शरीरके ) 
अनुरागसे आहार विहारमें अयुक्तरूपसे प्रवृत्त नहीं होता: ( किन्तु शुद्धात्मतत्वकी 
उपलब्धिकी साधकभूत श्रामण्यपर्यायके पालनके लिये ही केंवल युक्ताहारबिहारी 
होता है ॥| २२६ ॥। 

अरब, युक्ताहारविहारी साक्षात्‌ झनाहारविहारी ही है, ऐसा उपदेश 
करते हैं:--- 

गाथा २२७ 

अन्वयाथ!---[ यस्‍्य आत्मा अनेषणः ] जिसका ग्रात्मा एपणारहित है ( ग्र्थात्‌ 
जो अनदनस्वभावी आत्माका ज्ञाता होनेसे स्वभावसे ही आहारकी इच्छासे रहित है ) 
[ वत्‌ अपि तप: ] उसे वह भी तप है; ( और ) [ तत्पत्येषकाः ] उसे प्राप्त करनेके लिये 
( भ्रनशनस्वभाववाले झात्माको परिपूर्णतया प्राप्त करनेके लिये ) प्रयत्न करनेवाले [श्रमणाः] 
श्रमणोंके [ अन्यत्‌ भेक्षम्‌ ] अन्य ( स्वरूपसे पृथक ) भिक्षा [ अनेषणम्‌ ] एषणारहित 


( एषणदोषसे रहित ) होती है; [ अथ ] इसलिये [ ते श्रमणाः ] वे श्रमण [ अनाह्षराः] 
अनाहारी हैं । 


जेनशास्त्रमाल्ा ] कट चरणानुयोगसूचक चूलिका -- ३४१ 


स्वयमनशनस्वमावत्वादेषणादोपशन्यमे क्ष्यलवाय पृक्ताह्रः साक्षादनाद्दार एवं स्थात्‌ । 
तथाहि-- यस्य सकलकालमेव सकलपुद्वलाहरणशून्यमात्मानमवषघुद्धथ मानस्थ सकलाशनतष्णा- 
शूत्पत्वात्स्ययमनशन एवं स्वभावः | तदेव तस्यानशनं नाम तपो:न्तरडडस्यथ बलीयस्त्वात्‌ इति 
कृत्वा ये त॑ स्ववमनशनस्वभार्व भावयन्ति अश्रमणा), तत्पतिषिद्धये चेषणादोषशून्यमन्यद्नैक्षं 
चरन्ति, ते किलाहरन्तो5प्यनाहरन्त इव॒ युक्ताहारत्वेन स्व॒भावपरभावत्र त्ययबन्धामावात्साक्षाद- 
नद्वारा एवं भवन्ति | एवं स्रयमविद्वारस्वमावत्वात्समितिशुद्ध विद्रत्वाश्व युक्तिविद्रः साक्षाद- 
विहार एवं स्थात्‌ इत्यनुक्तमपि गम्येतेति | २२७ ।। 
अथ कुतो युक्ताह्ारत्वं सिद्धथतीत्युप॑दिशाति--- 
केवलदेहों समणो देहे णु ममत्ति रहिदपरिकम्मों। 
आजत्तो त॑ं तवसा अशिगृहिय अप्पणों सत्ति ॥ २२८॥ 





टीकाः-- ( १ ) स्वयं अनशनस्वभाववाला होनेसे ( अपने आत्माकों स्वयं 
अनशनस्वभाववाला जाननेसे ) और ( २) एषणादोपसून्यभिक्षावाला होनेसे, युक्ताहारी 
( श्रमण ) साक्षात्‌ अनाहारी ही है। यथा-सदा ही समस्त पुद्गलाहारसे शून्य श्रात्माको 
जानता हुआ समस्त अद्यनतृष्णारहित होनेसे जिसका “स्वयं श्रनशन ही स्वभाव है, 
वही उसके झ्ननशन नामक तप है, क्योंकि अंतरंगकी विशेष बलवत्ता है। यह समभकर 
जो श्रमण ( १ ) आत्माकी स्वयं अ्रनशनस्वभाव भाते हैं ( समभते हैं, अनुभव करते 
हैं)और ( २) उसकी सिद्धिके लिये ( पूर्ण प्राप्तिकि लिये ) एषणादोषशूुन्य अन्य 
( पररूप भिक्षा आचरते हैं, वे आहार करते हैं, फिर भी मानों आहार नहीं करते 
हों:--ऐसे होनेसे साक्षात्‌ ग्रनाहारी ही हैं, क्योंकि युक्ताहारित्वके कारण उनके स्वभाव 
तथा परभावके निमित्तसे बन्ध नहीं होता । 

इसप्रकार ( ज॑से युक्ताहारी साक्षात्‌ अ्रनाहारी ही है, यह कहा गया है 

उसीप्रकार ), ( १ ) स्वयं अ्विहारस्वभाववाला होमेसे और (२ ) समितिशुद्ध 
( ईर्यासमितिसे शुद्ध ) विहारवाला होनेसे युक्तविहारी ( श्रमण ) साक्षात्‌ अ्विहारी ही 
है--इसप्रकार, अनुक्त होनेपर भी (गाथामें नहीं कहनेपर भी ) समझना 
चाहिये ॥| २२७ ॥ 
अरब, ( श्रमणके ) युक्ताहारित्व कैसे सिद्ध होता है सो उपदेश करते हैं:--- 


# स्वयं > अपने आप; अपनेसे; सहजतासे ( अपने आत्माकों स्वयं अनशन स्व्रभावो जानना वही 
अनशन नामक तप है ) 


श्ह्र “- प्रवचनसार -- [ भगवान श्रीकुन्दकुन्द-कट्टास 


केबलदेहः श्रमणो देहे न ममेति रहितपरिकर्मा । 
आयुक्तवांस्त॑ तपमा अनियृद्यात्मगः शक्तिमू ॥२२८॥ 


यतो दि श्रमणः श्रामण्यपर्यायसहकारिकार णत्वेन केवलदेद्रमात्रस्योपघेः प्रसद्याप्रति- 
पेघकत्वास्केवलदेदत्वे सत्यपि देहे 'किं किंचण” इत्यादिप्राक्तनसत्रधोतितपरमेश्वराभिप्रायपरिग्रहे- 
ण न नाम ममाय॑ ततो नालुग्रहाहंः किंतूपे्ष्य एवेति परित्यक्तसमस्तसंस्कारत्वाद्रद्वितपरिकर्मा 
स्पात्‌ । ततस्तन्ममत्वपूवकानुचिताहारग्रहणामावायुक्ताहारत्व॑ सिद्धय त्‌ । यतश्र समस्तामप्यात्म- 
शक्ति प्रकटयम्ननन्तरसत्रो दितेनानशनस्व॒भावलक्षणेन तपसा त॑ देह सर्वासम्मेणामियुक्तवान्‌ 





गाथा २९२८ 
अलयार्थ :-- [ केवलदेह:ः श्रमणः ) केवलदेही ( जिसके देहमात्रपरिग्रह 


विद्यमान है, ऐसे ) श्रमणने [ देद्ढे | शरीरमें भी [ न मम इति ] मेरा नहीं है' यह 
समभकर [ रहितपरिकर्मा ] 'परिकर्म रहित होते हुये, [ आत्मनः ] अपने ग्रात्माकी 
[ शक्ति ] शक्तिको [ अनिगृद्य ) छुपाये विना [ तपमा ] तपके साथ [ त॑ ] उसे 
( शरीरको ) [ आपुक्तवान | युक्त किया ( जोड़ा ) है । 


टीइझा;-- श्रामण्यपर्यायके सहकारी कारणके रूपमें केवल देहमात्र उपधिको 
श्रमण बलपूवंक-हठसे निषेध नहीं करता इसलिये वह केवल देहवान्‌ है; ऐसा 
( देहवान ) होने पर भी, कि किचण' इत्यादि पूववसूत्र ( गाथा ०२४ ) द्वारा प्रकाशित 
किये गये परमेश्वरके ग्रभिप्रायका ग्रहण करके यह (शरीर ) वास्तवमें मेरा नहीं 
है इसलिये यह अनुग्रह योग्य नहीं है किन्तु उपेक्षा योग्य ही है' इसप्रकार समस्त 
शारीरिक संस्कारको छोड़ा हुआ होनेसे परिकमंरहित है। इसलिये उसके देहके 
ममत्वपूर्वक. अनुचित आहारग्रहणका अ्रभाव होनेसे युक्ताहारित्व सिद्ध होता है। और 
प्रकारान्तरसे उसने ( झात्मशक्तिकों किचित्‌मात्र भी छुपाये बिना ) समरत ही 
आत्मशक्तिको प्रगट करके, अन्तिम (गाथा २२७) सूत्र द्वीारा कथित ग्रननद्यनस्वभाव- 
लक्षण तपके साथ उस शरीरको सर्वारम्भ (उद्यम) से युक्त किया है (जोड़ा है); इसलिये 


१ परिकर्म > शोभा; शद्वार) संस्कार: प्रतिकर्म । 
२ अनशनस्वभावलक्षणतप -- अनशनस्वभाव जिसका लक्षण है ऐसा तप | [ जो आत्माक्रे अनशन 
स्वभावको जानता है उसके अनशनस्वभावलक्षण तप पाया जाता है। ] 


जैन शाअमाला ] «- चरणानुयोगसुचक चूलिका -- ३४३ 
स्पात्‌ । तत' आहारग्रदणपरिणामात्मकयोंगष्वंसामावाय॒क्तस्यैवाइरेण व युक्ताहारत्व॑ 
सिद्ध त्‌ ॥ २२८ ॥ 
अथ युक्ताद्दरखरूप॑ विस्तरेणोपदिशति--- 
एक खलु त॑ं भत्तं अ्यडिपुणणोदरं जहालद़ । 
चरण भिक्‍खेण दिवा ण रमावेकख ण मधुमंसं ॥ २२६ ॥ 


एक! खत से भक्त! अग्रतिपर्णादरो यथालब्धः । 
मैक्ाचरणेन दिवा न रमापेक्षों नमपूर्माः ॥ २२९ ॥ 


एककाल एवाहारो पृक्ताहरः, तावतैव श्रामण्यपर्यायसहकारिकारणशरीरस्य घारणलात । 
अनेककालस्तु शरीरानुरागसेव्यमानत्वेन प्रसक्ष हिंसायतनीक्रियमाणों न युक्तः | शरीरानुराग- 








ग्राहारग्रहणके परिणामस्वरूप योगध्वंसका अ्रभाव होनेसे उसका आहार युक्त 
( योगी ) का आहार है; इसलिये उसके युक्ताहारित्व सिद्ध होता है । 


भावा्थ:--श्रमण दो प्रकारसे युक्ताहारी सिद्ध होता है; (१) शरीर पर 
ममत्व न होनेसे उसके उचित ही आहार होता है, इसलिये वह युक्ताहारी प्र्थाव्‌ 
उचित ग्राह्दारवाला है । और ( २ ) 'ग्राहारग्रहण आत्माका स्वभाव नहीं है' ऐसा 
परिणाम स्वरूप योग श्रमणके वर्तित होनेसे वह श्रमण युक्त अर्थात्‌ योगी है, और 
इसलिये उसका आहार युक्ताहार अर्थात्‌ योगीका आहार है ॥ २२८ ॥ 

श्रब युक्ताहा रका स्वरूप विस्तारसे उपदेश करते हैं:-- 


गाथा २२९ 
अन्वयार्थ:--[ खलु ] वास्तवमें [सः भक्तः ] वह आ्राहार ( युक्त हार ) 
[ एकः ] एक बार [ अप्रतिपूर्णोदः ] ऊनोदर [ यथालब्धः ] यथालब्ध ( जंसा प्राप्त 
हो वसा ), [ मैक्षाचरणेन ] भिक्षाचरणसे, [ दिवा ] दिनमें [ न रसापेक्षः ] रसकी 
अ्रपेक्षासे रहित, और [ ने मधुमासः | मधु मांस रहित होता है । 
टीकाः---एकबा र आहार ही युक्ताहार है, क्योंकि उतनेसे ही श्रामण्य पर्यायका 
सहकारी कारणभूत शरीर टिका रहता है।[ एकसे अधिकबार आहार लेना 


१ योगध्यंस-योगका नाश [ “आहार ग्रद्ृण करना आत्माका स्वभाव द” ऐसे परिणामसे 
परिणमित होना योगध्यंस है। श्रमणके ऐसा योगध्बंस नहीं द्दोता, इसलिये वह युक्त अर्थात्‌ 
योगी है, और इसलिये उसका आहार युक्ताह्वार अर्थात्‌ योगीका आह्वार है । ] 





३४४ -- प्रवचनसार -- ( भगत्रान भीकुन्दकुन्द - कहा न 


सेवकत्वेन न॒च युक्तस्थ । अप्रतिपूर्णोदर णबाहारों युक्ताहारः तस्येवाप्रतिदवयोंगत्वात्‌ । प्रति- 
पूर्णोदरस्तु प्रतिहतयोगत्वेन कथंचित्‌ दिंसायतनीभवन्‌ न युक्तः | प्रतिहतयोगत्वेन न च॒ युक्तस्य । 
यथालब्ध एवाद्दारों युक्ताहारः तस्येव विशेषप्रियत्वलक्षणानुरागशून्पत्वात्‌ । अयथालब्धस्तु 
विशेषभ्रियत्वलक्षणानुरागसेव्यमानत्वेन प्रसह्य हिंसायतनीक्रियमाणों न युक्तः । विशेषध्रियर्व- 
लक्षणानुरागसेवकत्वेन न॒घ॒ युक्तस्य ! भिक्षाचरणेनेवाहारों युक्ताह्रः तस्येवारम्भशन्यत्वात्‌ । 
अभेक्षाचरणेन त्वारम्मसं भत्रात्प्रसिद्ध हिंसायतनत्वेन न युक्त: । एवंविधाहारसेवनव्यक्तान्तरशुद्धि 


युक्ताहार नहीं है, यह निम्नलिखित दोप्रकारसे सिद्ध होता है:-- | ( १ ) शरीरके 
अ्नुरागसे ही अनेकबार आहारका सेवन किया जाता है, इसलिये अत्यन्ततया 
'हिसायतन किया जाता हुआ युक्त ( योग्य ) नहीं है; ( ्र्थात्‌ वह युक्ताहार नहीं 
है ); और (२) अनेकबार आझ्राहारका सेवन करनेवाला शरीरानुरागसे सेवन 
करनेवाला होता है इसलिये वह आ॥्राहारयुक्त (योगी)का नहीं है; ( अर्थात्‌ वह 
युक्ताहार नहीं है । ) 
अपूर्णादर आहार ही युक्ताहार है, क्योंकि वही प्रतिहत “योगरहित है। 

[ पूर्णोदर आहार युक्ताहार नहीं है, यह निम्नलिखित दोप्रकारसे सिद्ध होता है. | 
(१) पूर्णोदर आहार प्रतिहत योगवाला होनेसे कथंचित्‌ हिसायतन होता हुआ युक्त 
(योग्य ) नहीं है; और (२) पूर्णोदर आहार करने वाला प्रतिहत योगवाला 
होनेसे वह युक्त (योगी) का आहार नहीं है | 


यथालब्ध आहार ही युक्ताहार है, क्‍योंकि वही ( आहार ) विशेषसद्रियता- 
स्वरूप अनुरागसे शून्य है । ( १ ) 'ब्रयथालब्ध आहार विशज्ञेपप्रियतास्वरूप अनु रागस 
सेवन किया जाता है, इसलिये आत्यंतिक हिसायतन किया जाता हुआ युक्त ( योग्य ) 
नहीं है। और ग्रयथालब्ध श्राह्यरका सेवन करनेवाला विशेष प्रियतास्वरूप अ्रतुरागके 


१ हिंसायतन-- हिंसाका स्थान [ एकसे अधिकबार आहार करनेमें शरीरका अनुराय होता है, 
इसलिये वह आहार आत्यंतिक हिंसाका स्थान द्वोता है, क्योंकि शरीरका अनुराग ही 
स्व-हिंसा है । ] 

२ युक्त -- आत्मस्वभावमें लगा हुआ; योगी । 

३ अपूर्णोदर > पूरा पेट न भरकर; ऊनोदर करना 

४ प्रतिददत -- इनित, नष्ट, रुका हुआ, विध्नको प्राप्त । 

५ योग >-आत्मस्वभावमें जुड़ना 

६ अयथालब्ध>-जैसा मिल जाय बसा नहीं, किन्तु अपनी पसंदगीका; स्वेच्छालब्ध । 


जैन शाख्रमाला ] -- चरणाह्ुयोगलुचक चूलिका -- झ्३५ 


त्वान्न थ युक्तस्प | दिवस एवाहारों युक्ताहारः तदेव सम्बगवलोकनात्‌ । अदिवसे तु सम्पगव- 
लोकनाभाबादनिवायेहिंसायतनत्वेन न युक्तः | एबंविधादारसेवनव्यक्तान्तरशद्वित्वान्न च॒ युक्तस्प | 
अरसापेक्ष एवाहारो युक्ताह्ारस्तस्पेवान्तःश॒द्धिसुन्दरत्वाद्‌ । रसापेक्षस्तु अन्तरशुद्धथा प्रसक्ष 
हिंसायतनी क्रियमाणो न युक्तः । अन्तरशु द्विसेवकत्वेन न व यृक्तस्य । अमधुमांस एवाहारो युक्तादारः 
तस्येबाहिंसायतनत्वात्‌ । समधुमांसस्तु हिंसायतनत्वाश्न युक्तः | एवंविधाद्यरसेवनव्यक्तान्तरशुद्धित्वान् 
च युक्तस्य | मधुमांसमत्र हितायतनोपलक्षणण तेन समस्तहिंसायतनशन्य एवाहारो युक्ताहार: । २१९॥ 


द्वारा सेवन करनेवाला होनेसे, वह आहार युक्त ( योगी ) का नहीं है | 

भिक्षाचरणसे आहार ही युक्ताहार है, क्योंकि वही आरंभशूुन्य है । ( १ ) 
ग्रभिक्षाचरणसे ( भिक्षाचरण रहित ) झाहारमें आरम्भमका सम्भव होनेसे हिसायतनत्व 
प्रसिद्ध है, अतः वह आहार युक्त ( योग्य ) नहीं है; और ( २ ) ऐसे आहारके 
सेवनमें ( सेवन करनेवालेकोी ) अ्न्तरंग अशुद्धि व्यक्त ( प्रगट ) होनेसे वह आहार 
यूक्त ( योगी ) का नहीं है | 

दिनका ग्राहार ही युक्ताहार है, क्योंकि वही भलीभांति देखा जा सकता है । 
( £४ ) अदिवस ( दिनके अतिरिक्त समयमें ) आहार भलीभाँति नहीं देखा जा 
सकता, इसलिये उसके हिसायतनत्व अनिवार्य होनेसे वह आहार युक्त ( योग्य ) नहीं 
है: और ( ० ) ऐसे आहारके सेवनमें अन्तरंग अज्ुद्धि व्यक्त होनेसे बह आहार खुक्त 
( योगी ) का नहीं है 





रसकी अपेक्षास रहित आहार ही युक्ताहार है | क्योंकि वही अन्तरंग शुद्धिसे 
सुन्दर है। ( १ ) रसकी अपेक्षास युक्त आहार प्रन्तरंग अजुद्धिके द्वारा आत्मंतिक 
हिसायतन किया जाता हुआ युक्त (योग्य ) नहीं है। और (२) उसका सेवन 
करनेवाला श्रन्तरंग अश्युद्धि पूवक सेवन करता है इसलिये वह आहार युक्त (योगी ) 
का नहीं है | 
मधु मांस रहित आ्राहार ही युक्ताहार है, क्योंकि उसके ही हिसायतनत्वका 
ग्रभाव है । ( १ ) मध-मांस सहित आहार हिसायतन होनेसे युक्त ( योग्य ) नहीं है; 
प्रोर (२) ऐसे झाहारक सेवनमें भ्रन्तरंग अशुद्धि व्यक्त होनेसे वह आहार युक्त 
(योगी)का नहीं है । यहाँ मधु-मांस हिसायतनका उपलक्षण है इसलिये ('मधु-मांस रहित 
आहार युक्ताहार है' इस कथनसे यह समभना चाहिये कि ) समस्त हिसायतनशून्य 
श्राहार ही बुक्ताहार है | २२६ ।| 
छ्ष्टे 


३४६ «“- प्रवननसार --- [ भगवान भ्ीकृत्यकुन्द-कह्ान 
अथोत्सर्गापवादमेत्री सौस्थित्यमाचरणस्योपदिशति--- 
वालों वा बुड़ढ़ो वा समभिहददों वा प्रणो गिलाणों वा । 
चरिय॑ चरदु सजोग्गं मूलच्छेदों जधा ण हवदि ॥ २३० ॥ 
बालों वा वृद्धों वा श्रमामिहतों वा पुनरलानों वा । 
चर्या चरतु स्वयोग्यां मृलन्छेदी यथा ने भवति ॥ २३० ।। 


बालबृद्ध भान्तग्लानेनापि संयमस्य शुद्धात्मतत्वसाधनत्वेन मूलभूवस्प छेदो न यथा 
स्पाचथा संयतस्य स्वस्थ योग्यमतिकक शमेवाचरणमाचरणीयमित्युत्सगं: । बालबृद्धभ्रान्तग्लानेन 
शरीरस्य शुद्धात्मतत्तसाधनभूतसंयमसाधनत्वेन | मूलभूतस्य छेदो न यथा स्थाचथा बालघृद्ध- 
श्ान्तग्लानस्य स्वस्य योग्यं मृद्वाचरणमाचरणीयमिस्यपवाद:ः । बालबृद्धश्नान्तस्लानेन संयमस्य 
शुद्धात्मतस्वसाधनत्वेन मूलभूतस्य छेदो न यथा स्यात्तथा संयतस्य स्तरस्थ योग्यमतिकर्कशमा- 
चरणमाचरता शरीरस्य शुद्धात्मतत्वसाधनभूतसंयमसाधनत्वेन मूलभूतस्य छेदो न यथा स्पात्‌ 
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अब उत्सगं और शअ्पवादकी मंत्री द्वारा आचरणकी सुस्थितताका उपदेश 
करते हैं:--- 


गाथा २३७० 


अन्वया्थ:--[ बालः वा ] बाल [ वृद्धः वा ] वृद्ध [ श्रमामिहतः वा ] 'श्रांत 
[ पुनः ग्लानः वा ]या ग्लान श्रमण [ मूलब्छेदः | मूलका छेद [यथा न भतरति ] 
जैसे न हो उसप्रकारसे [ स्वयोग्यां ] अपने योग्य [ चर्या चरतु ] श्राचरण आचरो । 

टीकाः--बाल, वृद्ध, श्रमित या ग्लान ( श्रमण )कों भी संयमका जो कि 
शुद्धात्मतत्वका साधन होनेसे मूलभूत है, उसका-छेद जैसे न हो उसप्रकार संयत- 
अपने योग्य अति ककंश ( कठोर ) श्राचरण ही आचरना; इसप्रकार उत्सगं है । 

बाल, वृद्ध, श्रमित या ग्लान ( श्रमण ) को शरीरका--जों कि शुद्धात्मतत्वकें 
साधनभूत संयमका साधन होनेसे मूलभूत है उसका--छेद जसे न हो उसप्रकार बाल- 
वृद्ध-श्रांत-ग्लानकों अपने योग्य मृदु आचरण ही झआच रनाँ; इसप्रकार झपवाद है। 

बाल-वृद्ध-क्षांत-ग्लानके, संयमका--जों कि शुद्धात्मतत्वका साधन होनेसे 
मूलभूत है उसका-छेद ज॑से न हो उसप्रकारका संयत्त ऐसा अपने योग्य भ्रति कठोर 


१ आन्त 5 भ्रमित; परिश्रमी थका हुआ । 
२ ग्लानल-व्याधिप्रस्त; रोगी; दुबल । 


लेन शार्त्रमाला ] -- चरणानुयोगसूचक चूलिका -- ३४७ 


तथा बालबृद्धभ्रान्तग्लानस्य स्वस्थ योग्य सृद्वप्पाचरणमाचरणीयमित्यपवादसापेक्ष उत्सगे! । 
बालपृद्धभान्तग्लानेन धरीरस्य शद्धात्मतत्वसाधनभूतसंयमसाधनत्वेन मूलभूतस्य छेदों न यथा 
स्थात्तथा बालवृद्धश्रान्तम्लानस्य स्वस्थ योग्यं मृद्गाचरणमाचरता संयमश्य शुद्धात्मतस्वसाधनत्वेन 
मूलभूतस्य छेदो न यथा स्पाच्था संयतस्य स्वस्प योग्यमतिककशमप्याचरणमाचरणीयमित्यु- 
त्सगंपापेक्षो 5पवाद ! । अतः स्वथोत्सर्गापवादमैत्या सौस्थित्यमाचरणस्य विधेयम्‌ ॥॥२३०॥। 


अथोत्सर्गापवाद विरो धदौ :स्थमाचरणस्पो पदि श्वति-- 


आहार व विहारे दस काल॑ सम॑ खमं उवरधि । 
जाणित्ता ते समणो वट्टदि जदि अप्पलेबी सो ॥ २३१ ॥ 


प्राचरण आचरते हुये, ( उसके ) शरीरका--जो कि शुद्धात्मतत्वके साधनभूत संयमका 
साधन होनेसे मूलभूत है उसका ( भी ) छेद जंसे न हो उसप्रकार बाल-बृुद्ध-श्रांत- 
ग्लानके ( श्रपने ) योग्य मृदु आचरण भी आचरना । इसप्रकार 'अ्रपवादसापेक्ष 
उत्सगं है । 


बाल-वृद्ध-शक्षांत-ग्लानको शरीरका--जो कि शुद्धात्मतत्वके साधनभूत संयमका 
साधन होनेसे मूलभूत है, उसका-छेद जेसे न हो उसप्रकारसे बाल-वृद्ध-श्रांत-ग्लान 
ऐसे अपने योग्य मृदु श्राचरण झ्ाचरते हुये, ( उसके ) संयमका--जो कि शुद्धात्म- 
तत्वका साधन होनेसे मूलभूत है उसका ( भी )--छेद जेसे न हो, उसप्रकारसे संयत 
ऐसा अपने योग्य प्रतिककंश आ्राचरण भी आझ्राचरना; इसप्रकार उत्सग सापेक्ष 
प्रपवाद है । 


इससे ( यह कहा है कि ) सबंधा उत्सर्ग भोर अ्रपवादकी मंत्री द्वारा 
झ्राचव रणकी सुस्थितता करनी चाहिये ॥ २३० ॥ 


झ्रब, उत्सर्ग और अ्पवादके विरोध ( भ्रमत्री )से श्राचरणकी दुःस्थितता 
होती है, यह उपदेश करते हैं:-- । 


१. अपवादसापेक्ष - अपवादकी अपेक्षा सद्दित । 
१. दुःस्थित 5 खराब स्थितिबाला; नष्ट । 


३४८ -- प्रवचनसार -- [ भगवान भौकुन्दकुल्द-कदाम 


आहारे वा बिहारे देश काल श्रम क्षम्राप्पधिम । 
ज्ात्या तान्‌ श्रमणों बतेते यद्यल्वलेपी सः॥ २३१ ॥ 


अत्र क्षमाग्लानत्वहेतुरुपवासः । बालवृद्धत्वाधिष्टानं श्वरीरधुपत्रि, ततो बालबृद्धभान्त- 
ग्लाना एव त्वाकृष्पन्ते । अथ  देशकालब्स्पापि बालपृद्धआन्तग्लानत्वानुरोधेनाद्वारविद्दरयों: 
प्रवतमानस्प मृद्गाचरणप्रवृत्तत्वादल्पो लेपो भवत्येव तद्गरम्ठत्सर्गः | देशकालश्नस्यापि बालवृद्ध- 
भ्रान्तग्लानत्वानुरोधेनादार विहरयो: प्रवरतेमानस्थ सृद्वाचरण अश्रवृत्तत्वादल्प एवं लेपो भत्रति 
तदरमपादः । देशकालज्ञस्थापि बालबृद्धआन्तग्लानतलवानुरोधेनादारबिद्ारयोरल्पलेपभयेना- 
प्रवतमानस्थातिकक शाचरणी भूयाक्रमेण शरीरं पातयित्वा सुरलोक प्राप्योद्वान्तसमस्तसंयमास त- 
भारस्य तप्सो5नवकाशतयाशक्यप्रतिकारों मद्रान लेपो भत्रति | तन्ना श्रेयानपबादनिरपेक्ष 





गाथा २३४ 


अन्वयार्थ:--[ यदि. ] यदि [ श्रमणः ] श्रमण [ आहारे था विद्दारे ] प्राहार 
प्रथवा विहारमें [ देश ] देश, [ काले ] काल, [ श्रम ] श्रम, [ क्षमां | क्षमता तथा 
[ उपर्धि ] उपधि, [ तान ज्ञात्वा ] इनको जानकर [ बतते ] प्रवर्ते [ सः अन्पलेपः ] 
तो वह ग्रल्पलेपी होता है । 

टीकाः--क्षमता तथा ग्लानताका हेतु उपवास है और बाल तथा वद्धत्वका 
प्रधिष्ठान उपधिशरीर है, इसलिये यहाँ ( टीकामें ) बाल-बुद्ध-श्नांत-ब्लान ही लिये 
गये हैं। (ग्र्थात्‌ मूल गाथामें जो क्षमा, उपधि इत्यादि शब्द हैं उनका आशय 
खेंचकर टीकामें बाल, वृद्ध, क्लांत, ग्लान शब्द ही प्रयुक्त किये गये हैं । 

“देशकालज्यको भी, यदि वह बाल-वृद्ध-श्रांत ग्लानत्वके अनुरोधसे ( ग्र्थाव्‌ 
बालत्व, वृद्धत्व, श्रांतत्व अथवा ग्लानत्वका अनुसरण करके ) श्राहार-विहा रमें प्रवृत्ति 
करे तो मृदू श्राचरणमें प्रवृत्त होनेसे अल्प लेप होता ही है, ( लेपका सर्वथा अभाव 
नहीं होता ), इसलिये उत्सगे अच्छा है । 

देशकालज्ककों भी, यदि वह बाल-वबृद्ध-श्नांत-ग्लानत्वके अनुरोधमे आहार- 
विहारमें प्रवृत्ति करे तो मृदु श्राचरणमें प्रवृत्त होनेसे श्रल्प ही लेप होता है।( विशेष 
लेप नहीं होता ), इसलिये अ्पवाद ग्रच्छा है | 


१. क्षमता > शक्ति; सहनशक्ति; थैये। 
२. देशकालब्न > देश-कालको जञाननेबाला । 


मेन शास्त्रमाला ] «-- चरणातनुबोगलूचक चुलिका -- भ्ड६ 


उत्सगेः । देशकालज्ञस्यापि बालपृद्ध भान्तस्लानत्वानुरोधेनाहारविद्वारयोरल्पलेपत्वं॑ विगणय्य ययथेष्टं 
प्रवतमानस्य सृद्गाचरणीभूय संयम विराध्यासंयतजनसमानीभूतस्यथ तंदात्वे तपसो५नवकाशतया- 
शक्यप्रतिकारों मद्दान सेपो मवति तम्न श्रेयानुत्सर्ग निरपेक्षी 5पवादः । अतः स्वधोत्सरगापबाद वि- 


देशकालज्ञको भी, यदि वह बाल-वृद्ध-श्रांत-ग्लानत्वके श्रनुरोधसे, जो आहार- 
विहार है, उससे होनेवाले अल्पलेपके भयसे उसमें प्रवृत्ति न करे तो ६ श्रर्थात्‌ 
प्रपवादके ग्राश्रयसे होनेवाले भ्रल्पबंधके भयसे उत्सर्गंका हठ करके अपवादमें प्रवृत्त 
न हो तो ), अति कर्कश आचरणरूप होकर अक्रमसे शरीरपात करके देवलोक प्राप्त 
करके जिसने समस्त संयमामृतका समूह वमन कर डाला है उसे तपका अवकाश 
न रहनेसे, जिसका प्रतीकार झ्रणक्य है ऐसा महान लेप होता है, इसलिये अ्रपवाद 
निरपेक्ष उत्सर्ग श्रेयस्कर नहीं है । 

देशकालज्ञको भी, यदि वह बाल-वृद्ध-श्नांत-ग्लानत्वके अनु रोधसे जो झ्ाहार- 
विहार है, उससे होनेवाले अल्पलेपको न गिनकर उसमें 'यथेष्ट प्रवृत्ति करे तो 
( अ्रर्थात्‌ श्रपवादसे होनेवाले अल्पबन्धके प्रति असावधान होकर उत्सगंरूप ध्येयको 
चुककर अपवादमें स्वच्छन्दतया प्रवृत्ति करे तो ), मृदुआचरणरूप होकर संयम 
विरोधीको- प्संयतजनके समान हुये उसको-उससमय तपका भ्रवकाश न रहनेसे, जिसका 
प्रतीकार श्रशक्य है ऐसा महान लेप होता है। इसलिये उत्सग निरपेक्ष अ्पवाद 
श्रेयम्कर नहीं है । 

इससे ( यह कहा गया है कि ) उत्सगग और अपवादके विरोधसे होनेवाले 
प्राचरणकी दुःस्थितता सर्वेधा निषेध्य ( त्याज्य ) है, और इसीलिये परस्पर सापेक्ष 
उत्सन और अपवादसे जिसकी वृत्ति ( अस्तित्व, कार्य ) प्रगट होती है ऐसा स्याद्वाद 
सर्वधा भ्रनुगम्य ( ग्रनुसरण करने योग्य ) है । 

भावा्थ:-- जबतक शुद्धोपयोगमें ही लीन न हो जाया जाय तबतक श्रमणकों 
भ्राचरणकी सुस्थितिके लिये उत्सगें और अपवादकी मंत्री साधनी चाहिये। उसे 
झपनी निर्बलताका लक्ष रखे विना मात्र उत्सगंका आग्रह रखकर केवल अति ककंश 
प्राचरणका हठ नहीं करना चाहिये; तथा उत्सगंरूप ध्येयको चककर मात्र अपवादके 
आश्रयसे केवल मृदू आचरणरूप शिथिलताका भी सेवन नहीं करना चाहिये। किन्तु 
इसप्रकारका वर्तन करना चाहिये जिसमें हठ भी न हो और शिथिलताका भी सेवन 

१. यथेष्ट - र्च्छुंदतबा, इच्छाके भनुसार । 





३४५० -- प्रबभलखार --- [ भगवास भौकुस्वकुन्द-कह्दान 


रोधदौस्थित्यमाचरणस्य प्रतिषेष्यं तदर्थमेष सर्वथानुगम्पञ परस्परसापेक्षोत्सगगपिवाद विजु म्मित- 
बृत्तिः स्थाह्ादः | २३१ ॥ 
#इत्येव॑ चरण पुराणपुरुषैजुष्ट विशिष्टादरै- 
रुत्सगादिपवादतअ विचरद्वद्वीः पृथरभूमिका! । 
माक्रम्य क्रमतो निज सिमतुलां कृत्वा यतिः सर्वत- 
शित्सामान्यविशेषभासिनि निजद्रब्ये करोतु स्थितिमू | १४ ॥। 
-ैएत्याचरणप्रज्ञापनं समाप्तम । 
अथ आमण्यापरनाम्नों मोक्षमार्गस्येकाग्रलक्षणस्य अ्रज्ञापनं तत्र तन्मूलसाधनभूते 
प्रथममागम एव व्यापरयति-- 
एयर्गगदों समणो एयरगं णिच्छिदस्स अत्येस । 
णिच्छितती आगमदो आगमचेट्रा तदो जेट्रा ॥ २३२ ॥ 
न हो | सर्वेज्ञ भगवानका मार्ग अ्नेकास्त है। अपनी दशाकी जाँच करके जंसे भी 
योगत: लाभ हो उसप्रकारसे वर्तत करनेका भगवानका उपदेश है । 
अपनी चाहे जो ( सबल या निबल ) स्थिति हो, तथापि एक ही प्रकारसे 
बतेनाँ, ऐसा जिनमार्ग नहीं है ॥| २३१ ॥ 
अब इलोक द्वारा आत्मद्रव्यमें स्थिर होनेकी बात कहकर आचरणप्रज्ञापन' 
पूर्ण किया जाता है । 
अथः---इसप्रकार विद्येष आ्रादरपूवक पुराण पुरुषोंके द्वारा सेबित, उत्सग 
भ्रौर अ्पवाद द्वारा अनेक पृथक पृथक्‌ भूमिकाग्रोंमें व्याप्त चारित्रको यति प्राप्त 
करके, क्रमशः अतुल निवृत्ति करके, चंतन्‍्य सामान्य और चंतन्य विशेषरूप जिसका 
प्रकाश है ऐसे निजद्रव्यमें स्वत: स्थिति करो । 
इसप्रकार 'भाचरण प्रद्नापन! ममाप्त हुआ | 


ग्रब, श्रामण्य जिसका दूसरा नाम है ऐसे एकाग्रतालक्षणवाले मोक्षमार्गका 
प्रश्ापन है। उसमें प्रथम उस ( मोक्षमार्ग )के मूल साधनभूत आागममें व्यापार 
( प्रवृत्ति ) कराते हैं:-- 


# शादू ल बिकीड़ित छन्द । 


जेन शास्त्माला ] “ चरणानुयोगसूवक चुलिका -- इभ१ 


एकाग्रभगतः अ्रमणः ऐकाग्रथ निश्चितस्थ अर्थषु | कक व 
निश्चितिगगमत आगमचेष्टा ततो ज्येण्ा || २३२ |। 


श्रमणो द्वि तावदेकाग्रथगत एवं भवति । ऐकाग्रथ तु निश्चिताथस्पैव मव॒ति । अथ्थ- 
निश्रयस्त्वाग मादेव भवति । तत आगम एवं व्यापार: प्रधानतरः, न चान्या गतिरस्ति | यतो न 
खल्वागममन्तरेणार्था निरचेतुं शक्यन्ते तस्पेव ह्वि त्रिसमयश्रवृत्तत्रिलक्षणसकलपदार्थसार्थया- 
थात्म्यावगमसुस्थिता तरब्भगम्भीरत्वात। न चाथ निश्रयमन्तरेणैकाग्रथ॑ सिद्ध त्‌ ब्रतो $नि- 
शिताथस्य कदाचिन्निश्विकीपाॉकुलितचेतसतः  समनन्‍ततो. दोलायमानस्यात्यन्ततरलतया 
कदाचिशिकीर्षाज्वरपरवशस्य विश्व स्‍्व्रयं॑ सिसृक्षोविश्वव्यापारपरिणतस्य प्रतिक्षणविजम्भ- 


गाथा २३२ 
अन्वया्थ:--[ श्रमणः ] श्रमण [ एकलप्रथणतः ] एकाग्रताको प्राप्त होता है; 
[ ऐकाग्रथ ] एकाग्रता [ अर्थेषु निश्चितस्य ] पदार्थोके निश्चयवानके होती है; 
[ निश्चिति; ) ( पदार्थोका ) निशचय [ आगमतः ) झागम द्वारा होता है; [ ततः ] 
इसलिये [ आगमचेष्टा | आगमसें व्यापार [ ज्येष्ठा | मुख्य है । 


टीकाः-- प्रथम तो श्रमण वास्तवमें एकाग्रताको प्राप्त ही होता है; एकाग्रता 
पदार्थोके निश्ययवानके ही होती है; झौर पदार्थोका निश्चय आझागम द्वारा ही होता 
है; इसलिये आमममें ही व्यापार प्रधानतर ( विशेष प्रधान ) है; दूसरी गति . 
( अन्यमार्ग ) नहीं है । इसका कारण यह है कि:--- का 

वास्तवमें आगमके विना पदार्थोका निश्चय नहीं किया जा सकता; क्‍योंकि 
प्रागम ही, जिसके त्रिकाल ( उत्पाद, व्यय, श्रौव्यरूप ) तीन लक्षण प्रवतंते हैं ऐसे 
सकलपदाथंसार्थके यथातथ्य ज्ञान द्वारा सुस्थित अंतरंगसे गम्भीर है ( अर्थात्‌ श्रागमका 
ही अ्रंतरंग, सर्व पदार्थोके समूहके यथार्थजञान द्वारा सुस्थित है इसलिये श्रागम ही 
समस्त पदार्थोके यथार्थ ज्ञानसे गम्भीर है | ) 


ओर, पदार्थोके निश्चयके विना एकाग्रता सिद्ध नहीं होती; क्योंकि, जिसे 
पदार्थोका निकच्चय नहीं है वह ( १ ) कदाचित्‌ निश्चय करनेकी इच्छासे प्राकुलता- 
प्राप्त चित्त) कारण संत: दोलायमान ( डावाँडोल ) होनेसे अत्यन्त तरलता 
( चंचलता ) प्राप्त करता है, (२) कदाचित्‌ करनेकी इच्छारूप ज्वरसे परवश होता 
हुआ विश्वको ( समस्त पदार्थोको ) स्वयं सर्जन करनेकी इच्छा करता हुआ विश्व- 


श्ध२ -- प्रबचनसार -- [ भगवान अ्रीकुल्दकुम्द-कहान 


माणक्षोमतया कदाचिद्वुशुक्षामावितस्य विश्व स्वयं भोग्यतयोपादाय रागद्पदोषकल्मापितचि- 
सवृत्तरिष्टानिश्विमागेन प्रवर्तितद्वेतस्य प्रतिवस्तुपरिणममानस्यात्यन्त विसंस्थुलतया कृतनिश्य- 
निःक्रियनिर्मोगं पुगपदापीतविश्वमप्पविश्वतयेक॑ भगवन्तमात्मानमप्श्यतः सतत वेयग्रथमेव 
स्‍्पात्‌ । न चैंकाग्रथमन्तरेण भ्रामण्यं सिद्धथ व, यतो नेंकाग्रथस्पानेकमेवेदमिति पश्यतस्तथा- 

पयाभिनिविष्टस्थानेकमेवेदमिति जानतस्तथानुभूतिभावितस्थानेकमेवेदमितिप्रत्यर्थ विकल्पव्या- 
वृत्तयेतसा संतत प्रवर्तमानस्थ तथाइत्तिदुःस्थितस्य चेकात्मप्रतीत्यनुभूतिश्वविस्वरूपसम्पस्दशेन- 


व्यापाररूप ( समस्त पदार्थोंकी प्रवत्तिर्प ) परिणमित होनेसे प्रतिक्षण क्षोभकी 
प्रगटताको प्राप्त होता है, और ( ३ ) कंदाचित्‌ भोगनेकी इच्छासे भावित होता हुआ 
विश्वको स्वयं भोग्यरूप ग्रहण करके, रागद्रेषूप दोषसे कलूपित चित्तवृत्तिकें कारण 
( वस्तुओंमें ) इष्ट अ्रनिष्ट विभागके द्वारा द्वेतको प्रवतित करता हुआ प्रत्येक वस्तृरूप 
परिणमित होनेसे ग्रत्यन्त अस्थिरताको प्राप्त होता है, इसलिये (उपरोक्त तीन 
कारणोंसे ) उस अनिश्चयी जीवके ( १ ) कृत निश्चय, ( २ ) निष्किय और ( ३ ) 
निर्भोग ऐसे भगवान आत्माको---जों कि युगपत्‌ विश्वकों पी जानेबवाला होने पर भी 
विश्वरूप न होनेसे एक है उसे--नहीं देखनेसे सतत व्यग्रता ही होती है 
( एकाग्रता नहीं होती )। 

झौर एकाग्रताके विना भ्रामण्य सिद्ध नहीं होता; क्‍योंकि जिसके एकाग्रता 
नहीं है वह जीव ( १ ) 'यह अनेक ही है' ऐसा देखता ( श्रद्धान करता ) हुआ उस- 
प्रकारकी प्रतीतिमें 'अ्रभिनिविष्ट होता है; ( > ) यह अनेक ही है ऐसा जानता 
हुआ उसप्रकारकी अनुभूतिसे भावित होता है, और (३) 'यह अनेक ही है 
इसप्रकार प्रत्येक पदार्थंक विकल्पसे खण्डित ( छिन्नभिन्न ) चित्त सहित सतत प्रवृत्त 
होता हुआ उसप्रकारकी वृत्तिसे दुःस्थित होता है, इसलिये उसे एक आत्माकी 
प्रतीति-अनुभूति-वृत्तिस्वरूप सम्यरद्शन-ज्ञान-चारित्र परिणतिरूप प्रव्तमान जो दृक्ि 
( दशन )-ज्प्ति-वृत्तिरूप आत्मतत्त्वमें एकाग्रता हे उसका अभाव होनेसे शुद्धात्मतत्व 
प्रवुत्तिरूप श्रामण्य ही ( शुद्धात्मतत्त्वमें प्रवृत्तिरूप मुनित्व ही ) नहीं होता । 

इससे (यह कहा गया है कि ) मोक्षमार्ग जिसका दूसरा नाम है ऐसे श्रामण्यकी 
सर्वेप्रकारसे सिद्धि करनेके लिये मुमुक्षुको भगवान्‌ अहेन्त सर्वज्से उपञ्ञ ( स्वयं जानकर 

१. अभिनिविष्ट - आग्रही, हृढ, । 
». वृत्ति -- बतेना; चारित्र, 


जैन शाखमाका ] «- चरणानुयोगसुचक चूलिका -- ३४३ 
ज्ञानवारित्रपरिणतिप्रवृतशिक्षप्तिवृचिरूपास्म तस्वेकाग्रधामावाद श॒द्धात्मतस्वप्रवृत्तिरूपं आ्रामण्य- 
मेष न स्पात्‌ | अतः स्वथा मोक्षमार्थापरनाम्नः श्रामण्यस्थ सिद्धये मगवदहत्सवश्ोपल्ले प्रकटा- 
नेकान्तकेतने शब्दतक्षणि निष्णातेन प्रुम्नुक्गणा भवितव्यम्‌ || २३२ | 
अथागमहीनश्य मोक्षारूयं क्मक्षप्ण न संमवतीति प्रतिपादयति-- 
आगमहीणो ममणों ऐंवप्पाएं पर वियाणादि । 
अविजाणंतो अगट् खबदि कम्माणि किध भिक्‍खू ॥ २३३॥ 
आगमहीनः श्रमणो नेंवान्मान पर जिज्ञानाति। 
अविजानब्रर्थान्‌ क्षपयति कर्माणि कर्थ भिन्ः । २३३ ॥ 





कथित ) शब्दब्रह्ममें--जिसका कि श्रनेकान्तरूपी केतन ( चिह्न-ध्वज-लक्षण ) प्रगट 
है उसमें-निष्णात होना चाहिये । 

भावार्थ:---भागमके विना परदार्थोका निश्चय नहीं होता, पदार्थोके नि३चयके 
विना अश्रद्धाजनित तरलता, परकतृ त्वाभिलाषाजनित क्षोभ और परमोक्तृत्त्वाभि- 
लाषाजनित अस्थिरताके कारण एकाग्रता नहीं होती; और एकाग्रताके विना एक 
आत्मामें श्रद्धान-ज्ञान-वर्तनरूप प्रवतंमान शुद्धात्मप्रवृत्ति न होनेसे मुनित्व नहीं होता, 
इसलिये मोक्षार्थीका प्रधान कत्तंव्य “शब्दब्रह्मत्प आगममें प्रवीणता प्राप्त करना 
है ॥ २३२ ॥। 

ग्रब, आगमहीनके मोक्ष नामसे कहा जानेवाला कमंक्षय नहीं होता, यह 
प्रतिपादन करते हैं:-- 


भाथा २३३ 
अन्वयाथे:-[_ आगमद्दीनः ] आगमहीन [ श्रमणः ] श्रमण [ आत्मानं ] 
आत्माको ( निजको ) और [ पर ] परको [ न एवं विजानाति ] नहीं जानता; [ भर्थात्‌ 
अविजानन्‌ ] पदार्थोको नहीं जानता हुझा [ भिकछुः ] भिक्षु [ कर्माणि ] कर्मोको 
[ कथं ] किसप्रकार [ क्षपयति ] क्षय करे ? 

१. हाठ्दअह्म + परमतह्मरूप वाच्यका वाचक द्वव्यश्रत। [ इन गाथाओंमे सर्वेश्ञोपक्ष समस्त 
द्रब्यश्न॒तको सामान्यतया आगम कहद्दा गया है। कभी द्वव्यश्र॒तके 'आगमो और “परमागम 
ऐसे दो भेद भी किये जाते हैं; वहाँ जीवभेदों और कमेभेदोंके प्रतिपादक द्रव्यश्र॒त॒कों आग) 
कहा जाता है, और समश्त द्रव्यश्षतके सारभूत चिदानन्द एक परमात्मतत्वके प्रकाशक 
अध्यात्मद्रण्यश्न॒तकों 'परमागम' कहा जाता है | 

४३५ 


३५७ -- प्रवचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुस्द-कद्ठाल 


ने खल्वागममन्तरेण परात्मज्ञानं परमात्मन्नानं वा स्थातू, न च परात्मब्नानशून्यस्य 
परमात्मब्ानशन्यस्थ था मोहादिद्रव्यभावकर्मणां ब्प्तिपरिवर्तरूपकर्मणां वा क्षपर्ण स्थात्‌। 
तथाहि--न तावशिरागमस्य निरवधिमबापगाप्रवाहवादिमद्ामोहमलमलीमसस्पास्य अगतः पीतो- 
न्मत्तकस्येवावकीण विवेकस्या विविक्तेन  ब्वानज्योतिषा निरूपयतो5प्यात्मात्मग्र देशनिश्चितशरीरा- 
दिद्रव्येपृपयोगमिश्रितमोहरागढपादिभावेष॒ च स्वपरनिश्वायका/मोपदेशपूर्व कस्वानुभवा भावाद य॑ 
परो5यमात्मेति ज्ञानं सिद्धथ त्‌ । तथा च त्रिसमयपरिपाटीप्रकटितविचित्रपर्यायप्रास्भारागाध- 
गम्भीरस्वभाव॑ विश्वमेव ज्ञेयीकृत्य प्रतपतः परमात्मनिश्चायकागमोपदेशपूर्व कस्वानु भवाभावात्‌ 





टीका।-- वास्तवमें आगमके विना 'परात्मज्ञान या परमात्मज्ञान नहीं होता; 
झौर परात्मज्ञानशून्यके या परमात्मज्ञानशून्यके मोहादि द्रव्यभाव कर्मोका या 
*जप्तिपरिवर्तनरूप कर्मोका क्षय नहीं होता | वह इसप्रकार है कि--- 
प्रथम तो, आगमहीन यह जगत--कि जो निरवधि ( अनादि ) भवसरिताके 
प्रवाहको बहानेवाले महामोहमलसे मलिन है वह-धतूरा पिये हुये मनुष्यकी भाँति 
विवेकके नाशको प्राप्त होनेसे अविविक्त ज्ञानज्योतिसे यद्यपि देखता है तथापि, उसे 
स्वपर “निश्चायक आगमोपदेश पूर्वक स्वानुभवके अ्रभावके कारण, आत्मामें और 
श्रात्मप्रदेशस्थित शरीरादि द्रव्योंमे तथा उपयोगमिश्रित मोहरागद्वेघादि भावोंमें 
यह पर है और यह ग्रात्मा ( स्व ) है ऐसा ज्ञान सिद्ध नहीं होता; तथा उसे, 
'प्रमात्मनिश्वायक आगमोपदेशपूर्वक स्वानुभवके अभावके कारण, जिसके त्रिकाल 
परिपाटीमें विचित्र पर्यायोंका समूह प्रगट होता है ऐसे झ्रगाध-गम्भी रस्वभाव विश्वकों 
शेयरूप करके “प्रतपित ज्ञानस्वभावी एक परमात्माका ज्ञान भी सिद्ध नहीं होता । 
१, परात्मज्नान -- परका और आत्माका ज्ञान; स्व-पर का भेदज्ञान । 
२. परमात्मज्ञान ८ परम त्माका ज्ञान, भ्मै समस्त लोकाले करके ज्ञायक जक्षानखभाव्राला परम 
आत्मा हूँ! ऐसा ज्ञान । 
३. ल्प्तिपरिवर्तन - झ्प्तिका बदलना, जाननेकी क्रियाका परिवर्तन ( झ्ञानका एक क्षेयसे दूसरे 
ज्लेयमें बदलना सो ज्ञप्ति परिवर्तनरूप कर्म है ) 
४. अविविक्त - अविवेकबाली; विवेकशून्य, भेद द्वीन; अभिन्न; एकमेक | 
£. स्वपरनिश्चवायक 5 स्वपरका निश्चय करानेवाला ( आगमोपदेश स्वपरका निम्वय करानेवाला 
है अर्थात्‌ स्वपरका निश्चय करनेमें नि्निश्वभूत है । ) 


६. परमात्म निम्चायक -- परमात्माका निश्चय करानेवाला ( अर्थात्‌ ज्ञानस्वभाव परमात्माका 
निश्चय करनेमें निमित्तमूतत | ) 


७, ६-४४ प्रतापवान्‌ ( ज्ञानस्वथभाव परमात्मा विश्वका झेयरूप करके तपता है-प्रतापवान्‌ 
वतेता है । ) 


जैनशास्तमाला ] -- चरणानुयोगसूचक चूलिका -- ३५४ 


पानस्वमावस्ये कस्य परमात्मनो ज्ञानमपि न सिद्धथ त्‌ | परात्मपरमात्मज्ञानशूल्यस्य तु द्रव्य- 
कर्मारब्घे! शरीरादिभिस्तत्मत्ययेमोहरागढपादिभावेश्वस्ैक्यमाकलयतो बध्यधातकविमागाभावा- 
न्मोहादिद्रव्यमावकर्मणां क्षपर् न सिद्धथ त्‌ । तथा च॒ ब्लेयनिष्ठतया प्रतिवस्तु परातोत्पातपरि- 
णतत्वेन ब्प्तेरासंसारात्परिवर्तमानायाः परमात्मनिष्ठत्वमन्तरेणानिवार्यपरिवतेतया ब्वप्तिपरि- 


ओर ( इसप्रकार ) जो ( १) परात्मज्ञानसे तथा (२ ) परमात्मज्ञानसे झृन्य 
है उसे, (१) द्रव्यकमंसे होनेवाले शरीरादिके साथ तथा "तत्प्रत्ययी मोहरागद्वेषादि 
भावोंके साथ एकताका अनुभव करनेसे वध्यघातकके विभागका अभाव होनेसे 
मोहादि द्रव्य-भाव कर्मोका क्षय सिद्ध नहीं होता, तथा ( २) ज्ञेयनिष्ठतासे प्रत्येक 
वस्तुके उत्पाद विनाशरूप परिणमित होनेके कारण अनादि संसारसे परिवततेनको 
पानेवाली जो ज्ञप्ति, उसका परिवतंन परमात्मनिष्ठताके अ्रतिरिक्त अनिवायं होनेसे, 
ज्ञप्ति परिवर्तनरूप कर्मोका क्षय भी सिद्ध नहीं होता । 

इसलिये कर्मक्षयार्थियोंकों सर्वप्रकारसे श्रागमकी पर्युपासना करना योग्य है । 


भावाथ!-- प्रागम की पर्युपासनासे रहित जगतको झ्रागमोपदेशपूर्वक स्वानुभव 
न होनेसे इसप्रकार स्व-परका भेदज्ञान नहीं होता कि-यह जो अमूर्तिक आत्मा है 
सो मैं हैँ, और ये समान क्षेत्रावगाही शरीरादिक पर हैं इसीप्रकार ये जो उपयोग 
है सो मैं हँ श्र ये उपयोगमिश्रित मोहरामद्वेषादि भाव हैं सो पर हैं! तथा उसे 
आ्रागमोपदेशपूबक स्वानुभव न होनेसे ऐसा परमात्मज्ञान भी नहीं होता कि-- मैं 
ज्ञानस्वभावी एक परमात्मा हूं । 


इसप्रकार जिसे ( १ ) स्व-पर जान तथा ( २ ) परमात्मज्ञान नहीं है उसे, 
(१) हनन होने योग्य स्व का और हननेवाले मोहादिद्रव्यभावकर्मेप परका भेद 
ज्ञान न होनेसे मोहादिद्रव्यभावकर्मोका क्षय नहीं होता, तथा ( २) परमात्मनिष्ठताके 
ग्रभावके कारण ज्ञप्तिका परिवतंन नहीं टलनेसे ज्ञप्तिपरिवर्तनरूप कर्मोका भी क्षय 
नहीं होता | 





१, तत्प्रत्ययी -- तत्सम्बन्धी, बह जिसका निमित्त है ऐसे । ' 

२. बध्यघातक - हनन योग्य और दननकरता [ आत्मा वध्य है और मोहादिभावकर्म घातक हैं। 
मोहादि द्रव्यकर्म भी आत्माके घातमें निमित्तभूत होनेसे घातक कद्दलाते हैं। | 

३. झेयनिछ- श्षेयोमें निछाबाला; शेयपरायण; ज्ेय सन्मुख [ अनादि संसारमें शप्ति ल्लेयनिष्ठ 
होनेसे वह प्रत्येक पदार्थकी उत्पत्ति विनाशरूप परिणमित होनेसे परिषर्तनको भ्राप्त द्ोती 
रहती है। परमात्मनिष्ठताके बिना क्प्तिका वह परिबरतेन अनिबाय है। ] 


३५६ «> भप्रवयलसार -+ [ भगवान श्रीकृत्दकुम्द-कहान 
वर्तरूपकर्मणां प्पणमपि न सिद्ध त्‌ । अतः कर्मक्षपणार्थिमिः सर्वथागमः पर्युपास्थः ॥॥२३३॥। 
अथागम एवेकअक्तुमो्षमार्गमुपसप तामित्यनुशास्ति--- 
झागमचक्खू साह इ दियचक्खूणि सब्वभूदाणि । 
देवा य ओहिचक्खू सिद्धा पुण सब्वदों चक्खु ॥ २३४ ॥ 
आगमचच्चुः साधुरिन्द्रियचक्ष पि सवभृतानि | 
देवाबावधिच्ुषपः सिद्धाः पुनः सवेतश्च्तुपः | २३४ || 
हह तावद्धगवन्तः सिद्धा एवं शुद्धज्ञानमयत्वात्सवतअक्षुपः शेषाणि तु सर्वाण्यपि 
भूतानि पूर्तद्रव्यावसक्तदश्त्वादिन्द्रियचक्ष पि, देवास्तु व्रक्ष्मस्वविशिष्टमूतंद्रव्यग्राहित्वादवधि- 
चन्चुपः । अथ च तेडपि रूपिद्रव्यमात्रस््टत्वेनेन्द्रियचक्षुभ्यों5विशिष्पमाणा इन्द्रियनकछ्ुष एबं । 
एवममीपू समस्तेष्वपि संसारिषु मोहोपहततया ब्वेयनिष्टेषु सत्सु ह्ञाननिष्ठत्वमूलशुद्धात्मतत्त्व- 





इसलिये मोक्षार्थी स्वेप्रकारसे सर्वक्षकथित आगमका सेबन करें ॥ २३३ ।। 
इसलिये मोक्षा्थियोंकों स्वंगप्रका रसे सर्वज्षषथित आगमका सेवन करना चाहिये।२३३। 


ग्रब, मोक्षमार्गगर चलनेवालोंको श्रामम ही एक चक्षु है, ऐसा उपदेश करते हैं:--- 
गाथा २२४ 


अन्वयाथ:--[ साथुः ] साधु [ आगमचच्चुः |] आगमचक्ष्‌ (आगमरूप चक्षुवाले) 
हैं, [ सवभूतानि ] सर्वेप्राणी [ इन्द्रिय चन्न षि ] इन्द्रिय चक्ष॒वाले हैं, [ देवाः चे ] देव 
[ गवधिचचुषः ) श्रवधिचक्षुवाले हैं [ पुनः ] और [ मिद्धाः ) सिद्ध [ सबंतः चल्ुषः ] 
स्वतःचक्षु ( सव ओरसे चल्षुवाले अर्थात्‌ स्वात्मप्रदेशोंसे चक्ष॒वान्‌ ) हैं । 


टीका--प्रथम तो, इस लोकमें भगवन्त सिद्ध ही शुद्धज्षाममय होनेसे स्वतः 
चक्ष हैं, ओर शेष सभी जीव इन्द्रिय चक्षु हैं; क्योंकि उनकी दृष्टि मूत द्रव्योंमें ही 
लगी होती है । देव सूक्ष्मत्वविशिष्ट मृत द्रव्योंको ग्रहण करते हैं इसलिये वे श्रवधिचक्षु 
हैं; भ्रथवा वे भी, मात्र रूपीद्रव्योंको देखते हैं इसलिये उन्हें इनच्द्रियचक्षुबालोंसे 
ग्रलग न किया जाय तो, इन्द्रियचक्षु ही हैं। इसप्रकार इन सभी संसारी जीवोंके 
मोहसे 'उपहत होनेसे कारण जेयनिष्ठ होनेसे, ज्ञाननिष्ठताका मूल जो शुद्धात्मतत्वका 
संवेदन उससे साध्य ऐसा सर्वेत:चक्षुत्व सिद्ध नहीं होता । 





१. उपह्त > घायल, अशुद्ध, मलिन, श्रष्ट । 


जैन शास्रमाला ] «+ अरणानुयोगसूचक चूलिका -- श्भ्७ 


संवेदनसाध्यं स्वेतश्नह्लुस्त्त॑ न सिद्धय त्‌। अथ तत्सिद्धये मगवन्तः श्रमणा आगमचकुषो 
भवम्ति । तेन ज्लेयज्ञानयोरन्योन्यसंवलनेनाशक्पविवेचनत्वे सत्यपि स्वपरविभागमारचय्य 
निर्भिन्ममद्ामोहाः सम्तः परमात्मानमवाप्य सतत ज्ाननिष्टा एवाबतिष्ठन्ते । अतः सर्वमप्यागम- 
चतुषेव ध्मनप्नणां दृष्टच्यम्‌ ॥ २३४ ॥। 
अथागमचत्तुषा सर्वमेब दश्यत एबेति समर्थयति--- 
सब्वे आगममिद्धा अत्या गुणपज्जएहि चित्तेहिं। 
जाएंति आगमंण हि पेन्छिता ते वि ते समणा ॥ २३५ ॥ 
सर्वे आगमसिद्धा भर्था गुणपययि अिग्रें! ! 
ज्ञानन्त्यागमेन द्टि दृष्टा तानपि ते श्रमणा: ॥ २३४ ॥ 
आगमेन तावत्सबण्यपि द्रब्याणि प्रमीयन्ते, विस्पष्टटकणस्थ सर्वद्रव्याणामविरुद्धत्वाव । 
विचित्रगुणपर्यायविशिष्टानि च॒ प्रतीयन्ते, सहक्रमप्रवृत्तानेकधर्मव्यापकानेकान्तमयत्वेनेकागमस्य 

















श्रब, उस ( स्वत:चक्षुत्व )की सिद्धिके लिये भगवंत श्रमण आगमचक्षु होते 
हैं । यद्यपि ज्ञेय श्रौर ज्ञानका पारस्परिक मिलन हो जानेसे उन्हें भिश्न करना अशक्य 
है ( प्रर्थात्‌ ज्ञेयोज्ञानमें ज्ञात न हों ऐसा करना श्रशक्य है ) तथापि वे उस झ्ागम- 
चक्षुसे स्वपरका विभाग करके, जिनने महामोहकों भेद डाला है ऐसे वर्तते हुये, 
परमात्माको पाकर, सतत ज्ञाननिष्ठ ही रहते हैं । 

इससे ( यह कहा है कि ) मुमुक्षुओंकों सब कुछ भ्रागमरूप चक्षु द्वारा ही 
देखना चाहिये ॥। २३४ ॥ | 

अब, यह समर्थन करते हैं कि आगमरूपचक्षुसे सब कुछ दिखाई 
देता ही हैः-- 

गाधा २२४ 

अखयार्थ:--[ सर्वे अर्थाः ] समस्त पदार्थ [ चित्रे! गुणपर्यायेः ] विचित्र 
( भ्रनेक प्रकारकी ) गुणपर्यायों सहित [ आशमसिद्धा। ] आगमसिद्ध है। [ तान्‌ श्रपि ] 
उन्हें भी [ ते श्रमणाः ] वे श्रमण [ भागमेन द्वि दृद्टा ] आगम द्वारा वास्तवमें देखकर 
[ ज्ञानन्ति ] जानते हैं । 

टीकाः- प्रथम तो, आगम द्वारा सभी द्रव्य प्रमेय ( ज्ञेय ) होते हैं, क्योंकि 
सर्वेदरव्य विस्पष्ट तकंणासे अविरुद्ध हैं, (-सर्व द्रव्य श्रागमातुसार जो विशेष स्पष्ट तक 


व्श्द --प्रवचनसार -- [ भगवान श्रीकुन्दकुन्द-क दान 


प्रमाणत्वोपपचे! । अतः सर्वे5र्या आगमसिद्धा एवं भवन्ति | अथ ते श्रमणानां ज्लेयत्वमापद्न्ते 
स्वयमेव, विचित्रगुणपर्यायविशिष्टस्वद्रव्यप्यापकानेकान्तात्मकश्र॒तज्ञानोपयो गीभूय. विपरिणम- 
नाव | अतो न किंचिदप्यागमचज्णषुपामदर॒श्यं स्यात्‌ ।। २३५ |। 

अथागमन्बानतत्पूव तत्त्वाथ श्रद्धानतदुभयपूव सं यतत्वानां . यौगपद्रस्यथ मोक्षमागत्व॑ 
नियमयति-- 

आगमपुव्वा दिट्टी "० भवदि जस्सेह संजमो तस्स । 

एत्थीदि भणदि सुत्तं असंजदों होदि किध समणों ॥२३६॥ 

आगमपूर्वा दृष्टिन सवरति यस्थेद्द संयमस्तस्य । 
नास्तीति भणति पत्रमसंयतोी भवति कर्थ श्रमणः ॥ २३६ ।। 

उसके साथ मेलवाले हैं, ग्रर्थात्‌ वे आगमानुसार विस्पप्ट विचारसे ज्ञात हों ऐसे 
हैं )। और फिर, आगमसे वे द्रव्य विचित्र गरुणपर्यायवाले प्रतीत होते हैं, क्योंकि 
आगमको सहप्रवृत्त और क्रमप्रवृत्त अनेक धर्मोमें व्यापक ( अ्रनेक धर्मोको कहने- 
वाला ) अनेकान्तमय होनेसे प्रमाणताकी उपपत्ति है ( अर्थात्‌ आगम प्रमाणभूत सिद्ध 
होता है )। इससे सभी पदार्थ आगम सिद्ध ही हैं | और वे श्रमणोंको स्वयमेव जेयभूत 
होते हैं, क्योंकि श्रमण विचित्रगुणपर्यायवाले सर्वेद्रव्योंमें व्यापक ( सर्वद्रव्योंको 
जाननेवाले ) अनेकान्तात्मक श्रुतज्ञानोपयोगरूप होकर परिणमित होते हैं । 

इससे ( यह कहा है कि ) आगमचक्षओंकोी ( आगमरूपचक्षुवालोंकों ) कुछ 
भी अदृश्य नहीं है ॥ २३५ ॥ 

अरब, आगमज्ञान, तत्पूवंक तत्वार्थश्रद्धान श्लौर तदुभयपृवंक संयतत्वकी 
युगपतताको मोक्षमार्गत्व होनेका नियम करते हैं । [ श्रर्थात्‌ ऐसा नियम सिद्ध करते 
हैं कि-- १-आगमज्ञान, २-तत्पूव॑कतत्वाथंश्रद्धान और ३-उन दोनों पूर्वक संयतत्व--- 
इन तीनोंका एक साथ होना ही मोक्षमार्ग है। |:-- 

गाथा २३६ 

अन्वयार्थ:--[ हद ] इस लोकमें [ यस्य ] जिसकी [ आभमपूर्वा दृष्टिः ] 

प्रागम पूर्वक दृष्टि (दर्शन ) [ न भवति ] नहीं है | तस्य ] उसके [ संयमः | संयम 
१. अनेकास्त -- अनेक अन्त---अनेक धर्म । [ द्रव्यश्रत अनेकान्तमय है; सर्वद्रब्योंके एक ही साथ 
ओर क्रमशः प्रवतेमान अनेक धर्मोमें व्याप्त ( उन्हें कट्नेवाले ) अनेक धर्म द्रव्यश्रतमें हैं । 


२. श्रतज्लानोपयोग अनेकान्तात्मक है। सर्व द्रन्योंके अनेक धर्मो्में व्याप्त ( उन्हें जाननेबालों ) 
अनेक घम भावश्र तज्ञानमें हैं । 


जैन शाखमाल! ] -- चरणानुयोगसूचक चूलिका -- ३५६ 


हद हि सर्वस्थापि स्थात्कारकेतनागमपूर्विकया तस्वा्थश्रद्धानलक्षणया दृष्टया शुन्यस्य 
स्वपरविभागाभावात्‌ कायकपाये! सहदैेक्यमध्यवसतो5निरुद्धविषयाभिलापतया पड़जीवनिकाय- 
घातिनों भृत्वा सवेतो5पि कृतप्रवृच्े! स्वतोी निमृत््यमाबातथा परमात्मज्ञानामावाद्‌ ल्लेयचक्रक्र- 
माक्रमणनिरगंलब्प्तितया ब्ञानरूपात्मतस्वेकाग्रथप्रवृत्य्मावाथ्ध संयम एवं न तावत्‌ सिद्धथ व्‌ | 
असिद्धसंयमस्य तु सुनिश्चितेकाग्रथगतत्वरूपं मोक्नमार्गापरनाम श्रामण्यमेव न सिद्ध त्‌। अत 
आगमज्जानतस्वार्थश्रद्धानसंयतत्वानां यौगपद्यस्यैव मोक्षमार्गत्वं नियम्येत )। २३६ )। 


[ नास्ति ] नहीं है, [ इति ] इसप्रकार [ प्रत्रं मणति ] सूत्र कहता है; और [ असंयतः ] 
ग्रसंयत वह [ भ्रमण: ] श्रमण [ कर्थ भव॒ति ] कंसे हो सकता है ? 

टीकाः---इस लोकमें वास्तवमें, स्थात्कार चिह्नवाले श्रागमपूर्वक '"तत्वार्थ- 
श्रद्धानलक्षणवाली दृष्टिसे जो शून्य हैं उन सभीको प्रथम तो संयम ही सिद्ध नहीं होता, 
क्योंकि ( १ ) स्वपरके विभागके अभावके कारण काया और कषायोंके साथ एकताका 
अ्ध्यवसाय करनेवाले वे जीव, विषयोंकी अभिलाधाका निरोध नहीं होनेसे छह 
जीवनिकायके घाती होकर संत: प्रवृत्ति करते हैं, इसलिये उनके स्वतः निवृत्तिका 
ग्रभाव है । ( भ्रर्थात्‌ किसी भी श्ोरसे किचित्‌मात्र भी निवृत्ति नहीं है), तथापि 
(२) उनके परमात्मज्ञानके अभावके कारण ज्ञेयसमूहको क्रमश: जाननेवाली निरगंल 
ज्ञप्ति होनेसे ज्ञानरूप आ्रात्मतत्वमें एकाग्रताकी प्रवृत्तिका श्रभाव है। ( इसप्रकार उनके 
संयम सिद्ध नहीं होता ) और ( इसप्रकार ) जिनके संयम सिद्ध नहीं होता उन्हें 
“सुनिश्चित ऐकाग्रथपरिणततारूप श्रामण्य ही--जिसका कि दूसरा नाम मोक्षमार्ग है 
वही--सिद्ध नहीं होता । 

इससे झागमज्ञान--तत्वार्थश्रद्धान और संयतत्वकी युगपतताकों ही 
मोक्षमार्गत्व होनेका नियम ( सिद्ध ) होता है॥। २३६ ॥ 
7 उल्वाथभद्ानलक्षणवाली > तत्वाथका अद्धान जिसका लक्षण है ऐसी। [ सम्यग्दशेनका 

लक्षण तत्वाथेश्रद्धान है। वह आगमपूर्वक होता है। आगमका चिह्न 'स्यात्‌! कार है। ] 

२. जिन जीवोंकों स्वपरका भेदज्ञान नहीं है उनके भले द्वी कदाघित्‌ पंचेन्द्रियोंके विषयोका 
संयोग दिखाई न देता हो, छटद्द जीवनिकायकी द्रव्यध्विंसा न दिखाई देती दो, ओर इसप्रकार 
संयोगसे निवृत्ति दिखाई देती हो, तथापि काया और कषायके साथ एकत्व माननेवाले उन 
जीवॉफे वास्तवमें पंचेन्द्रिके विषयोंकी अभिलाषाका निरोध नहीं है, हिंसाका किंचित्‌मात्र 
अभाव नहीं है, और इसप्रकार परभावसे किंचित्सात्र निवृत्ति नहीं है। 

३. निरगेल +- निरंकुश; संयमरद्दित; स्वच्छन्दी । 

४. सुनिश्चित « रद ( दृदतापूर्वक एकाप्रतामें परिणमित दोना सो भ्रामस्य है। ) 


३६७ - प्रधधनसार -- [ मरवाम ओीकुस्वकुन्द-कहाम 
अथागमड़ानतस्था्थभरद्धानसंयतत्वानामयौगपद्स्थ मोक्षमागंत्व॑ विधदयति-- 
ण॒ हि आगमेण मिज्कमदि सदहणं जदि वि णत्यि अत्येस । 
सदृहमाणो अत्ये असंजदों वा ण णिव्वादि [| २३७ ॥ 
न हाममेन मिद्धथति श्रद्धानं यद्यपि नास्त्यर्थेपु । 
श्रद्धान अर्थानसंयतों वा ने निर्तराति | २३७ || 


श्रद्धानशून्येनागमजनितेन ब्ञानेन तदविनाभाविना श्रद्धानेन च संयमशूत्येन न तावत्सि- 
द्वथाति | तथाहि--आगमबलेन सकलपदार्थान्‌ विस्पष्ट तकयश्नपि यदि सकलपदार्थश्षेयाकारक- 
रम्बितविशदे कश्ानाकारमात्मानं न तथा प्रत्येति तदा यथोदितात्मनः श्रद्धानशूल्यतया यथो- 
दितमात्मानमननुभवन्‌ कथं नाम ज्ञेयनिमग्नो ज्ञानविमूढों प्वानी स्पात्‌ । अब्ञानिनश्र ल्ेयद्योतको 


गब, यह सिद्ध करते हैं कि--भ्रागमज्ञान-तत्वार्थश्रद्धान और संयतत्वके 
प्रयुगपत्पनेको मोक्षमा्गंत्व घटित नहीं होता:--- 
गाथा २२७ 


अन्वयार्थ:---[ आगमेन ] झ्रागमसे [ यदि अपि ] यदि [ अर्थेषु श्रद्धानं नास्ति 
पदार्थोका श्रद्धान न हो तो, [न हि सिद्धथति ] सिद्धि ( मुक्ति ) नहीं होती, 
[ अर्थान्‌ भ्रद्धघानः ] पदार्थोका श्रद्धान करनेवाला भी [ असंयतः वा ] यदि शअ्रसंयत 
हो तो [ न निर्वाति ] निर्वाणको प्राप्त नहीं होता | 

टीका;--आगमजनित ज्ञानसे, यदि वह श्रद्धानशून्य हो तो सिद्धि नहीं 
होती; भर जो उस ( आगमज्ञान ) के विना नहीं होता ऐसे श्रद्धानसे भी यदि वह 
( श्रद्धान ) संयमशुन्य हो तो सिद्धि नहीं होती । यथा:-- 

झागमबलसे सकल पदार्थोकी विस्पष्ट 'तकेणा करता हुआ भी यदि जीव 
सकल पदार्थोके नेयाकारोंक साथ मिलित होनेवाला विशद एक ज्ञान जिसका 
झाकार है ऐसे आत्माको उसप्रकारसे प्रतीत नहीं करता तो यथोक्त आत्माके श्रद्धानसे 
शून्य होनेके कारण जो ययथोक्त श्रात्माका अ्रनुभव नहीं करता ऐसा वह जशेयनिमग्त 


१. तकेणा -- विचारणा; युक्ति इत्यादिके आश्रयवाला ज्ञान । 
२. मिलित होनेवाला>मिश्चित होनेव्राला संबंधको प्रा; अर्थात्‌ उन्हें जाननेबाला। [ समस्त 


पदार्थोंके ज्लेयाकार जिसमें प्रतिविंबित होते हैं अर्थात्‌ जो उन्हें जानता है ऐसा स्पष्ट एक झान 
ही आत्माका रूप है। 


जैन शाश्रमाला -- चरणानुयोगसूचक चूलिका «- ३६१ 


मवश्नप्यागमः कि कुर्यात्‌ | ततः अ्रद्धानशुल्यादाममान्नास्ति सिद्धि! | किंच--सकलपदार्थल्षेया- 
कारकरम्बितविशद कड्ानाकारमात्मानं अदधानो5प्यनुभवश्षपि यदि श्वस्मिन्नेव संयम्प न वतें- 
यति वदानादिमोहरागह्पदरासनो पजनितपरद्रव्यचडक्रमणस्त रिण्या भिदूव चे! स्वस्मिन्नेव स्थाना- 
भिर्वासननिःकम्पेकतस्वमूर््छितचिद्वृत्यभावात्कथं॑ं नाम संयतः स्थात्‌ । असंयतस्थ च यथोदि- 
तात्मतत््वप्रतीतिरूप श्रद्धानं यथोदितात्मतत््वानुभूतिरुप ज्ञानं वा कि कुर्यात्‌ । ततः संयमशल्यात्‌ 
श्रद्धानाव ब्ानादा नास्ति सिद्धि!। अत आगमब्ानतत्त्वा्थ श्रद्धानसंयतत्वानामयौगपद्यस्य 
मोक्षमागंत्व॑ विघटेतेव ।। २३७ ।। 


अथागमन्ञानतत्त्वार्थ भ्द्धानसं यतत्वानां यौगपथे 5प्यात्मज्ञानस्थ मोक्षमार्गसाधकतंम््त 
धोतयति--- 





ज्ञान विमूढ़ जीव कंसे ज्ञानी होगा ? ( नहीं होगा, वह अज्ञानी ही होगा। ) और 
अज्ञानीकों, जेयद्योतक होनेपर भी, आगम क्या करेगा ? ( आगम जेयोंका प्रकाशक 
होनेपर भो वह अज्ञानीके लिये क्या कर सकता है ? ) इसलिये श्रद्धानशुन्य आगमसे 


सिद्धि नहीं होती । 


ग्रौर, सकल पदार्थोके ज्ञेयाकारोंक साथ मिलित होता हुआ विशद एक 
ज्ञान जिसका आकार है ऐसे आ्रात्माका श्रद्धान करता हुआ भी, अनुभव करता हुआ 
भी यदि जीव अपनेमें ही संयमित होकर नहीं रहता, तो अनादि मोह राग द्वेषकी 
वासनासे जनित जो परद्रव्यमें भ्रमण उसके कारण जो स्वरिणी ( स्वेच्छाचारिणी- 
व्यभिचारिणी ) है ऐसी चिद्व॒त्ति ( चंतन्‍्यकी परिणति ) अपनेमें ही रहनेसे, 
वासनारहित निष्कंप एक तत्त्वमें लीन चिद्वृुत्तिका अभाव होनेसे, वह कंसे संयत 
होगा ? ( नहीं होगा, असंयत ही होगा ) और शअ्रसंयतको, यथोक्त आत्मतत्त्वकी 
प्रतीतिरूप श्रद्धान या यथोक्त आत्मतत्त्वकी अनुभूतिरूप ज्ञान क्या करेगा ? इसलिये 
संयमशुन्य श्रद्धानसे या ज्ञानसे सिद्धि नहीं होती । 


इससे आगमज्ञान-्तत्वाथंश्रद्धान-संयतत्वके अयुगपत्‌पनाके मोक्षमा्गत्व घटित 
नहीं होता ॥ २३७ ॥ 
झब, आगमज्ञान-तत्वार्थश्रद्धान-संयतत्वका युगपत्‌पना होनेपर भी, श्रात्मज्ञान 


मोक्षमार्गका साधकतम ८ उत्कृष्ट साधक ) है यह बतलाते हैं:-- 
ध्द 


१६२ «० प्रथधणनसार -- [ भराबान ओभीकुम्दकुम्द-कदहाल 


जं अण्णाणी कम्मं खबेदि भवमयमहस्सकोडीहिं । 
ते णाणी तिहिं गत्ता खबेदि उम्माममेत्तेण ॥ २३८॥। 
यदज्ञानी कर्म क्षपयति मवशतसहखकोटिमिः | 
तज्ज्ानी त्रिभिमृप्रः क्षपयस्युच्छवासमात्रेण ॥ २३८ ॥ 
यदज्ञानी कर्म ऋमपरिपाट्या बालतपोवेचित्र्योपक्रमेण च पच्यमानप्ुपात्तरागद्रेषतया 
सुखदुःखादिविकारभावपरिणतः पुनरारोपितसंतानं भवश्नतसइस्रकोटीमिः कंचन निस्तरति, 
तदेव ज्ञानी स्वातकारकेतनागमब्नानतत्त्वाथश्रद्धानसंयतत्वयौगपद्यातिश्नयप्रसादासादितशुद्धज्ञान- 








गाथा *३८ 


अन्वयार्थ:--[ यत्‌ कर्म ] जो कर्म [ अब्जानी ] अज्ञानी [ मवशतसदस्रक्नोटिमिः ] 
लक्षकोटिभवोंमें [ क्षपयति ] खपाता है, [ तत्‌ ] वह [ ज्ञानी ) ज्ञानी [ त्रिमिः गुप्तः ] 
तीन प्रकार ( मन वचन काय ) से गुप्त होनेसे [ उच्छुवाममात्रेण ] उच्छवासमात्रमें 
[ भ्रषयति ] खपा देता है | 


टीका।--जो कर्म ( अज्ञानीको ) क्रमपरिपाटीसे तथा श्रनेक प्रकारके 
बालतपादिरूप उद्यमसे पकते हुये, रागढंपको ग्रहण किया होनेसे सुखदुःखादिविकार 
भावरूप परिणमित होनेसे पुनः संतानकों आरोपित करता जाय इसप्रकार, लक्षकोटि- 
भवोंमें, ज्यों ज्यों करके ( महा कप्टसे ) अज्ञानी पार कर जाता है, वही कर्म, 
( ज्ञानीको स्यात्कारकेतन आगमज्ञान, तत्वा्थंश्रद्धान श्रौर संयतत्वके युगपत्‌ृपनाके 
ग्रतिशयप्रसादसे प्राप्त शुद्ध आत्मतत्वकी अनुभूति जिसका लक्षण है ऐसे ज्ञानीपनके 
सदभावके कारण काय-बचन-मनके करमोंके "उपरमसे त्रिग्रुप्तिता प्रवतंमान होनेसे 
प्रचण्ड उद्यमसे पकता हुआ, रागद्वेषके छोड़नेसे समस्त सुखदुःखादिविकार भ्रत्यन्त 
निरस्त हुआ होनेसे पुन: संतानको आरोपित न करता जाय इसप्रकार उछवासमात्रमें 
ही, लीलामात्रसे ही ज्ञानी नष्ट कर देता है । 


इससे, आझागमज्ञान, तत्वार्थश्रद्धान और संयतत्वका युगपत्‌पना होनेपर भी 
आत्मज्ञानकों ही मोक्षमा्गंका साधकतम संमत करना । 


१, उपरम ८ विराम, अटकजाना वहू, रुक जाना वह; [ क्ञानीके क्ञानीपनके कारण काय-व्चन- 
मन संबन्धी कार्य रुक जानेसे त्रिगुप्तिता प्रबतंती है। ] 


जेन शाखमाक्षा]... -- भरणानुयोगलूचक चूलिका “- ३६३ 


मयात्मतत्त्वानुभूतिलक्षणज्ञानित्वसद्भावात्कायवादमनःकर्मो परमप्रवृत्तश्रियुप्तत्वात॒ श्रचण्डोपक्रम- 
पच्यमानमपहस्तितरामद्रेपतया द्रनिरस्तसमस्तसुखदुःखादि विकारः पुनरनारोपितसंतानप्वुच्छुबास- 
मात्रेणेव लीलयेब परातयति । अत आममझानतस्वाथंश्रद्धानसंयतत्वयौ गएदे 5प्यात्मड्ानमेव 
मोक्षमागं साधकतममनुमन्तव्यम्‌ ॥ २३८ ॥। 
हर अथात्मब्ानशून्यस्थ सर्वागमद्ानतत्वाथश्रद्धानसंयतत्वानां योगपद्मप्पप्यकिंचित्कर- 
मिस्पनुच्नाण्ति-- 
परमाएपमाएं वा नमुच्छा देहादिएस जम्म पुणो । 
विज्जदि जदि सो सिद्धि ण॒ लहंदि मब्वागमधरों वि ॥२३ 
पर माणुप्रणाणं वा यृच्छा देहादिकेष यस्य प्रनः । 
विद्यते यदि से सिद्धि न छमते स्वांगमघरो5पि ।। २३९ ॥ 


भावाथ;--अज्ञानीके क्रश: तथा बालतपादिरूप उद्यमसे कर्म पकते हैं, और 
ज्ञानीके 'ज्ञानीपनके कारण होनेवाले त्रिग्र॒प्ततारूप प्रचण्ड उद्यमसे कर्म पकते हैं; 
इसलिये अज्ञानी जिसकर्मको अनेक शतसहस्र-'कोटि भवोंमें महाकष्टसे उल्लंघन 
(पार ) कर पाता है वही कर्म ज्ञानी उछवासमात्रमें ही, कौतुकमात्रमें ही नष्ट कर 
डालता है। और अज्ञानीके वह कर्म, सुखदुःखादिविकाररूप परिणमनके कारण, पुनः 
नूतनकर्मरूप संततिको छोड़ता जाता है, तथा ज्ञानीके सुखदुःखादिविकाररूप परिणमन 
न होनेसे बह कर्म पुनः नूतनकमंरूप संततिको नहीं छोड़ता जाता । 

इसलिये ग्रात्मज्ञान ही मोक्षमार्गका साधकतम है ॥ २३८ ॥ 

ग्रब, यह उपदेश करते हैं कि-आ्रात्मज्ञानशून्यके सव॑ आगमज्ञान, तत्वार्थ- 
श्रद्धान तथा संयतत्वका युगपतता भी अ्रकिचित्‌कर है, भ्रर्थात्‌ कुछ भी नहीं 
कर सकती:--- ह 

गाया २३९ 

अन्वयार्थ/:-[ पुनः ] और [ यदि ] यदि [ यस्‍्य ] जिसके [ देद्ादिकेषु ] 

शरीरादिके प्रति [ परमाणुप्रमाणं वा ] परमाणुमात्र भी [ मूर्च्चा ] मूर्च्छा [ बिद्वते ] 
ह १. क्षानीपन - आगमन्लान-तत्वार्थ भ्द्धान-संयतत्वकी थुगपक्ताके अतिशय प्रसादसे प्राप्त शुद्धशानमब 


आत्मतत्वकी अनुभूति ज्लानीपनका लक्षण है । 
र्‌ शत-सहख-कोटि व| १०७० /( १००९७ >( १७००७७७०५० 


३६४ “-अवचनसार -- [ भगवान भ्रोकुन्दकुन्द-कद्दान 


यदि करतलामलकीकृतसकलागमसारतया थृतभवद्भावि थे स्वोचितपर्यायविशिश्मशेष- 
द्रब्यजात॑ जानन्तमात्मानं जानन श्रद्धान! संयमयंश्रागमश्नानतत्ताथ श्रद्धानसंयतत्वानां 
यौगपतद्ये5पि मनाडमोहमलोपलिप्तत्वात॒यदा शरीरादिमृच्छोपरक्ततया निरुपरागोपयोग- 
परिणतं कृत्वा ब्वानात्मानमात्मानं नानुमव॒ति तदा तावन्मात्रमोहमलकलझ्कीलिकाकीलिते 
क्ममिरविश्वुच्यमानों न सिद्धथति | अत आत्मप्नानशुन्यमागमज्ञानतत्त्वाथ भ्द्धानसंयतत्वयौग- 
पयमप्यकिचित्करमेब ॥ २३२९ || 


अथागमन्नानतत्त्वाथ श्रद्धानसंयतत्वयौगपद्यात्मज्ञानयौगपद साधयति--- 








पाई जाय तो [ सः ] वह [ सर्वागमघरः! अपि ] भले ही सर्वागमका घारी हो तो भी 
[ सिद्धि ने लभते ] सिद्धिको प्राप्त नहीं होता । 


टीकाः--सकल झागमके सारको हस्तामलकवत्‌ करनेसे ( हथेलीमें रक्‍्खे हुये 
झांवलेके समान स्पष्ट ज्ञान होनेसे ) जो पुरुष भूत-व्तमान-भावी 'स्वोचित पर्यायोंके 
साथ गअशेष द्रव्यसमूहकी जाननेवाले आ्रात्माको जानता है, श्रद्धान करता है और 
संयमित रखता है, उस पुरुषके आगमज्ञान-तत्त्वाथंश्रद्धान-संयतत्वकी युगपतृता होनेपर 
भी, यदि वह किचित््‌मात्र भी मोहमलसे लिप्त होनेसे शरीरादिके प्रति ( तत्संबंधी ) 
मूच्छसिे उपरक्त रहनेसे, निरुपराग उपयोगमें परिणत करके ज्ञानात्मक आ्रात्माका 
अनुभव नहीं करता, तो वह पुरुष मात्र उतने ( कुछ ) मोहमलकलंकरूप कीलेके 
साथ बंधे हुये कर्मोंसे न छुटता हुआ सिद्ध नहीं होता । 

इसलिये आत्मज्ञानशुन्य आगमज्ञान-तत्वाथंश्रद्धान-संयतत्वका युगपतृपना भी 
अकिचित्कर ही है ॥। २३६ ॥ 

ग्रब॒ आगमज्ञान-तत्वार्थ्रद्धान-संयतत्वके युगपत्पनाके साथ अ्रात्मज्ञानके 
युगपतृपनाको साधित करते हैं; ( अर्थात्‌ आगमज्ञान, तत्त्वार्थश्रद्धान, और संयतत्व 
इस त्रिक ( तीनों ) के साथ आत्मज्ञानके युगपतृपनाकों सिद्ध करते हैं )-- 





१. स्वोचित -अपनेको उच्चित, अपने २ योग्य । [ आत्माका स्वभाव त्रिकालकी स्वोचितपर्यायों 
सहित समस्त द्रव्यांको जानना है । ] 

२, उपरक्त - मलिन; विकारी । 

३. निरूपराग - वपराग गद्टित; निर्मज्ष; निर्बिकार; शुद्ध । 


मैम शा्रमाता ] -- भरणानुयोगसूचक चुलिका «« कह ३६५ 


पंचममिदो तिगुत्तों पंचरेंदियसंचुडो जिदकसाओं । 
दंसणणाणसमग्गों समणो सो संजदों भणिरों ॥ २४० ॥ 
पश्चसमितखिएप्रः पंचेन्द्रियसंबतो जितकपायः । 
दर्शनज्ञानममग्र: श्रमण: स संयतोी भमणितः ॥ २४० ॥ 
यः खन्‍्बनेकान्तकेतनागमज्ञानबलेन सकलपदार्थश्लेयाकारकर म्बितविशद कश्नानाकारमा- 
त्माने श्रदधानों 5नुभवंश्वात्मन्येव नित्यनिश्वलां घृतिमिच्छन्‌ समितिपश्चवकाडकुशितप्रवूत्तिप्रवर्तित- 
संयमसाधनीकृतशरीरपाश्रः क्रमेण निश्चलनिरुद्धपंचेन्द्रियद्वारतया सम्ुपरतकायवाड़मनोन्यापारो 
भृत्वा चिदृवृत्तेः परद्रव्यचडक्रमणनिमित्तमत्यन्तमात्मना सममन्योन्यसंवलनादेकीभूतमपि स्व- 
भावभेदात्परत्वेन निश्रित्पात्मनैव कुशलो मन्ल इब सुनिर्भरं निष्पीड्य निष्पीदय कपायचक्रम- 
क्रमेण जीव॑ स्थाजयति, स खतु सकलपरद्रव्यशून्यो5पि विश्वुद्धवशिन्नप्तिमात्रस्वभावभूतावस्था- 


गाथा २४० 

अन्वयाथ:---[ पंचममितः ] पाँचसमितियुक्त, [ पंचेन्द्रियसंबरृतः ] पांच इन्द्रियों- 
का संबरवाला [ त्रिगुस्तः ] तीन गुप्ति सहित, [ जितकपाय! ]) कषायोंको जीतनेवाला, 
[ दशनज्ञानममग्रः ] दर्शनज्ञानसेपरिपूर्ण [ श्रमणः ] जो श्रमण [ सः ] वह [ संयतः ] 
संघत [ मणितः ] कहा गया है | 

टीकाः--जो पुरुष भ्रनेकान्तकेतन आगमज्ञानके बलसे, सकल पदार्थोके 
जेयाका रोके साथ मिलित होता हुआ, विशद एक ज्ञान जिसका आकार है ऐसे 
आत्माका श्रद्धान और अनुभव करता हुआ आत्मामें ही नित्यनिश्चल वृत्तिको इच्छता 
हुआ, संयमके साधनरूप बनाये हुये शरीरपात्रको पाँचसमितियोंसे अ्रंकुशित प्रवृत्ति 
द्वारा प्रवतित करता हुआ, क्रमश: पंचेन्द्रियोंके निश्वल निरोध द्वारा जिसके काय- 
वचन-मनका व्यापार विरामको प्राप्त हुआ है, ऐसा होकर, चिद्वृत्तिके लिये परद्रव्यमें 
अ्रमणका निमित्त जो कषायसमृह वह आत्माके साथ अन्योन्य मिलनके कारण श्रत्यन्त 
एकरूप होजाने पर भी स्वभावभेदके कारण उसे पररूपसे निश्चित करके आत्मासे 
ही कुशल मल्लकी भाँति अत्यन्त 'मर्दन कर करके अक्रमसे उसे मार डालता है, वह 
पुरुष वास्तवमें, सकल परद्रव्यसे शून्य होने पर भी विशुद्ध दर्शन ज्ञानमात्र स्वभाव- 


१, मर्दन कर करके > दबा दसाके, कर कचरके, दमनकरके, 
कः 
२. आत्मतस्वका स्थभाव विशुद्ध द्श न-ज्ञाम मात्र है । 


३६६ »» प्रबदथलसार -- [ भ्रगवाल भीकुन्दकुन्द -कद्टान 


पितास्मतस्वोपआतनित्यनिश्ररइचितया साक्षात्संयत एवं स्थात्‌ । तस्पेव चागमड्जानतत्त्वाय्थ- 
भरद्धानसंयतत्वपौणपधात्मब्ञानयौगपध सिद्धधति ॥ २४० ॥ 
अथास्य सिद्धाममश्ानतस्वार्थ श्द्धानसंयतत्वयौगपधात्मज्ञानयौगपधसंयतस्य क्ीहरलक्षण- 
मिल्वनुझास्ति- , - ० 2 
समसत्तुबंधुवरंगों समसुदृद॒कक्‍्खों पसंसणिंदसमो । 
ममलाट ठुकचणा पुण जीविदमरणएं समी समणों ॥ २४१ ॥ 
समझज्रबन्धुवर्ग: समसुखदू:खः प्रशंसानिन्‍्दासमः । 
समदाष्टकाश्वनः पुनर्जीवितमरण समः अमणः ।। २४१ ॥ 


संयमः सम्यग्दशनजझ्ञनपुर सर चारित्र, चारित्रं ध्मः, धर्म: साम्ये, साम्यं में।ह्तो मबिहीनः 
आत्मपरिणामः । ठतः संयतस्य साम्यं लक्षणम्‌ | तत्र प्रतुबन्धुवर्ग योः सुखदुःखयोः प्रशंसा- 
निनदयोः । लोष्टकाशनयोर्जी वितमरणयोश्र समम््‌ अय॑ मम परो5यं स्वः, अयमाहादो5य परि- 
रूपसे रहनेवाले आत्मतत्व (स्वद्रव्य )में नित्यनिहवल परिणति उत्पन्न होनेसे, 
साक्षात्‌ संयत ही है। और उसे ही आगमजन्ञान-तत्वाथंश्रद्धान-संयतत्वके युगपत्‌पना- 
के साथ आत्मज्ञानकी युगपत्‌ता सिद्ध होती है ॥| २४० ॥ 
झ्रब, झागमज्ञान-तत्वाथंश्रद्धान-संयतत्वके युगपत्‌ृपनाके साथ आत्मज्ञानका 
युगपतुपना जिसे सिद्ध हुभ्रा है ऐसे इस संयतका क्या लक्षण है सो कहते हैं:-- 
गाया २४१ 


अन्वयार्थ:--[ समशत्रुबन्धुवर्गः ] जिसे शत्रु प्रो बन्धु वर्ग समान है, 
[ समसुखदःखः | सुख दुख समान है, [ प्रशंसानिन्दामम! ] प्रशंसा और निनन्‍्दाके प्रति 
जिसको समता है, [ समलोषप्टकाशनः ] जिसे लोष्ठ ( मिट्टीका ढेला ) और सुवर्ण 
समान है, [ पुनः ] तथा [ जीक्तिमरणेसमः ] जीवन-मरणके प्रति जिसको समता है, 
वह [ श्रमणः ) श्रमण है । 

टींकाः-- संयम, सम्यग्दर्शनज्ञानपुवंक चारित्र हैं; चारित्रधर्म है; धर्म श्वाम्य 
है; साम्य मोहक्षोभम रहित श्रात्मपरिणाम है । इसलिये संयतका, साम्यलक्षण है । 

वहाँ, ( १ ) शत्रु-बंधुवर्ग में, ( २) सुख-दुःखमें ( ३ ) प्रशंसा-निन्‍्दामें, ( ४) 
मिट्टीके ढेले और सोनेमें, ( ५) जीवित-मरणमें एक ही साथ ( १ ) 'यह मेरा पर 
( शत्रु ) है, यह स्व (स्वजन) है; ( २) 'यह आझाह्वाद है, यह परिताप है,' (३) 


जैन शाखमाला ] .._ » भरशानुयोगसूचक चूलिका »- ३६७ 


ताप), हद ममोत्कर्षणमिदमपकर्षणमर्य ममाकिखित्कर हृदशुपकारकमिंदं ममात्मघारणसय- 
मत्यन्तविनाश इति मोहामावात्‌ सर्वत्राप्यनुदितरागद्वेपद्वेतस्थ संततमपि विशुद्धद्शिक्नप्तिस्मभाव- 
मात्मानमनुभवतः श्रुबन्धुसुखदुःखप्रश्न॑सानिन्‍्दालोश्टकाशनजीवितमरणानि निर्विशेषमेव ज्ञेप- 
्वेनाक्रम्य ब्वानात्मन्पात्मन्यचलितडचेयत्किल स्वतः साम्य॑ तत्सिद्वागमब्बानतर्वार्थ श्द्धानसंय- 
तत्वयौगपद्यात्मज्ञानयौगपद्यस्थ संयतस्य लक्षणमालक्षणीयम्‌ ॥ २४१ ॥ 


अथेदमेव सिद्धागमद्जानतस्वार्थ भद्धानसं यतत्वयौगपद्यात्मज्ञानयौ गपद्चसं यतलवमेकाग्रथ- 
| जु 
लक्षणश्रामण्यापरनाम मोशक्षमार्गत्वेन समर्थथति--- 


दंमणणाणचरितेसु तीसु जुगवं समुद्रिदों जो दु । 
एयर्गगदो त्ति मदो सामगणं तम्स पडिपुणणं ॥ २४२ ॥ 
दर्शनज्ञानचरित्रिष त्रिप युगपत्मम्त्थिवों यस्‍स्तु । 
एकाग्रगत इति मतः आमण्य तस्य परिपृर्णम !।। १४२ ॥। 


'यह मेरा उत्कर्षण (कीति ) है, यह अपकर्षण ( भ्रकीति ) है, ( ४ ) यह मुभे 
ग्रकिचित्कर है, यह उपकारक ( उपयोगी ) है,' ( ५ ) यह मेरा स्थायित्व है, यह 
अत्यन्त विनाश है' इसप्रकार मोहके अ्रभावके कारण सर्वत्र जिससे रागद्वेषका हवत 
प्रगट नहीं होता, जो सतत विशुद्ध दर्शन ज्ञान स्वभाव आत्माका अनुभव करता है, 
और ( इसप्रकार ) शरत्रु-बन्धु, सुख-दुःख, प्रशंसा-निन्दा, लोष्टकांचन और जीवित- 
मरणको निर्विशेषतया ही ( ग्रन्तरके विना ही ) ज्ेयरूप जानकर ज्ञानात्मक आत्मामें 
जिसकी परिणति प्रचलित हुई है; उस पुरुषकों वास्तवमें जो स्वतः साम्य है सो 
( साम्य ) संयतका लक्षण समभना चाहिये--कि जिस संयतके आगमज्ञान-तत्वार्थे- 
श्रद्धान-संयतत्वकी युगपत्‌ताके साथ आत्मश्ञानकी युगपतृता सिद्ध हुई है ॥ २४१ ॥ 


ग्रब, यह समर्थन करते हैं कि आगमज्ञान-तत्वार्थश्रद्धान-संयतत्वके युगपत्‌- 
पनाके साथ श्रात्मज्ञानके युगपतृताकी सिद्धिहुप जो यह संयतता है वही मोक्षमार्ग 
है, जिसका अपर नाम एकाग्रतालक्षणवाला श्रामण्य है++ 


गाथा २४२ 
अन्वयार्थ:--[ यः तु ] जो [ दर्शनज्ञानचरित्रेष ] दर्शन, ज्ञान प्लौर चारित्र- 
[ श्लिषु ] इन तीनोंमें [ युगपत्‌ ] एक ही साथ [ सद्त्यितः ] ग्रारूढ़ है, वह [एकाग्रगतः] 


३६८ - भप्रबनसार ««- [ भगवान भीकुम्दकुस्त-कहान 


बेयज्ञाठतत््वतथाप्रतीतिल॒क्षणेन सम्पग्दशनपर्यायेण ज्ञेयज्ञात्‌तत्त्ववथानुभूतिलक्षणेन ब्वानपर्यायेण 
झेयब्वात क्रियान्तरनिवृतित्रज्यमाणद्रशज्ञातृतत्ववूत्तिलक्षणेन चारित्रपपविण च प्रिभिरपि यौगपचचेन 
भाग्यभावकभाव विजुम्भितातिनिम रेतरेतरसंवलनबलाद ड्राडिभावेन परिणतस्यात्मनो यदात्मनि- 
एत्वे सति संयतरत्व॑ तत्पानकबदनेरात्मकस्यैकस्यानुभूयमानतायामपि समस्तपरद्रण्यपरावतेत्वा- 
दमिव्यक्तेकाग्रथलक्षणश्रामण्यापरनामा मोक्षमा्गं एवावगन्तव्यः | तस्य तु सम्यर्दशनज्ञान- 
एकाग्रताको प्राप्त है [ इति ] इसप्रकार [ मतः ] (श्ञास्त्रमें ) कहा है।[ तस्य ] 
उसके [ श्रामण्यं ] श्रामण्य [ परिपृर्णम्‌ ] परिपूर्ण है । 
टीकाः--ज्ञेयतत्त्व और ज्ञातृतत्त्वकी तथाप्रकार ( ज॑सी है वेसी ही, यथा ) 
प्रतीति जिसका लक्षण है वह सम्यर्दर्शन पर्याय है; ज्ञेयतत्व और ज्ञातृतत्वकी तथा- 
प्रकार अनुभूति जिसका लक्षण है वह ज्ञानपर्याय है; ज्ेय और ज्ञाताकी 'क्रियांतरसे 
निवृत्तिके द्वारा रचित दृष्टि ज्ञातृतत्वमें परिणति जिसका लक्षण है वह चारित्र पर्याय 
है । इन पर्यायोंके और आत्माके भाव्यभावकताके द्वारा उत्पन्न अति गाढ़ इतरेंतर 
मिलनके बलके कारण इन तीनों पर्यायरूप युगपत्‌ अंग-अंगी भावसे परिणत गआात्माके, 
ग्रात्मनिष्ठता होने पर जो संयतत्व होता है वह संयतता, एकाग्रतालक्षणवाला श्रामण्य 
जिसका दूसरा नाम है ऐसा मोक्षमार्ग ही है-ऐसा समभाना चाहिये, क्योंकि वहाँ 
( संयतत्वमें ) पेयकी भाँति अनेकात्मक एकका अनुभव होने पर भी, समस्त परद्रव्यसे 
निवृत्ति होनेसे एकाग्रता अभिव्यक्त ( प्रगट ) है। 
वह ( संयतत्वरूप अ्रथवा श्रामण्यरूप मोक्षमार्ग ) भेदात्मक है, इसलिये 
'सम्यग्दर्शन-जान-चारित्र मोक्षमार्ग है' इसप्रकार पर्यायप्रधान व्यवहारनयसे उसका 
१. क्रियांतर 5 अन्य क्रिया; [ झेय और ज्ञाता अन्य क्रियासे विभावक्रियासे निवृत्त होबे उसके 
कारण रचित होती हुई जो दृष्टा-ज्ञाता भात्मतत्वमें परिणति त्रद्द चागित्रिपर्यायका लक्षण दै। | 
, भावक अर्थात्‌ होनेबाला, और भावक्र जिसरूप द्वो सो भाव्य है। आत्मा भावक है और 


सम्यग्दर्शनादि पर्यायें भाव्य हैं। भावक और भाव्यका परस्पर अति गाढ़ मिलन ( एकमेकता ) 
होता है । भावक आत्मा अगी है ओर भावयरूप सम्यम्दर्शनादि पर्याय उसका अंग है। 

: पेय -- पीनकी वस्तु, जैसे ठंडाई । [ ठंडाईका स्वाद अनेकात्मक एक द्वोता है; क्योंकि अभेदसे 
उसमें ठंढडाईका ही स्वाद आता है, और भेदसे उसमें दूध; शक्कर, सोंफ, कालीमिर्च तथा 
बादाम आदि अनक वस्तुओंका स्वाद आता है। ] 

: यहाँ अनेकात्मक एकके अनु भवमे जो अनेकात्मकता है वह परद्रव्यमय नहीं है| वहाँ परद्रव्योंसे 

रु «_ कक 
तो निवृत्ति ही है; मात्र सम्यदशेन-ज्ञान-चारित्ररूप स्व-अंशोंके कारण ही अनेकात्मकता है। 
इसलिये वहाँ, अनेकात्मकता द्दोनेपर भी एकाग्रता ( एक-अग्रता ) है, 


् 


>प 


छ्< 
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चारित्राणि मोक्षमागं हति मेदात्मकत्वात्पर्यायप्रधानेन व्यवद्ार्नयेनैकाग्रथ मोक्षमार्ग 
इत्य मेदात्मकत्वादुब्यब्रधानेन निभ्रयनयेन विश्वस्पापि मेदामेदात्मकत्वाचदुमयमिति प्रमाणेन 
प्रश्नप्तिः। ।। २४२ || 
अरत्येब॑ प्रतिपत्तराशयवज्ञादेको उप्यनेकीभर्ब॑- 
स्त्रेलक्षण्यमथेकतापुपगतो मार्गोपवर्गस्य यः 
. - द्रश्च्वातनिबद्धवूचिमचर्ल लोकस्तमास्कन्दता- 
मास्कन्दत्यचिराद्धिकाशमतुल येनोल्लसन्त्याथिते! || १६ ।। 


अथानैकाग्रथस्य मोक्षमार्गंत्वं विधटय ति--- 





प्रजापन है; वह ( मोक्षमाग ) अभेदात्मक है इसलिये एकाग्रता मोक्षमार्ग है' इसप्रकार 
द्रव्यप्रधान निरचयनयसे उसका प्रज्ञापन है; समस्त ही पदार्थ भेदाभेदात्मक है, 
इसलिये वे दोनों ( सम्यग्दर्शन-जान-चारित्र तथा एकाग्रता ) मोक्षमार्ग है' इसप्रकार 
प्रमाणसे उसका प्रजापन है ॥| २४२ ॥ 


[ ग्रब॒ इलीक द्वारा मोक्षप्राप्तिके लिये दुृष्टा-ज्ञातामें लीनता करनेको 
कहा जाता है! | 


अर्थ :-- इसप्रका र, प्रतिपादकके श्राशयके वश, एक होनेपर भी अनेक होता 
हुआ ( अभेदप्रधान निश्चयनयसे एक-एकाग्रतारूप-होता हुआ भी वक्ताके अभिप्राया- 
नुसार भेदप्रधान व्यवहारनयसे अनेक भी--दश्शनज्ञानचारित्ररूप भी--होता होनेसे ) 
"एकता ( एकलक्षणता )को तथा त्रिलक्षणताको प्राप्त जो अपवग्ग ( मोक्ष ) का 
मार्ग उसे लोक दुष्टा-जञातामें परिणति बांधकर ( लीन करके ) अचलरूपसे अ्वलम्बन 
करे, जिससे वह ( लोक ) उललसित चेतनाके अतुल विकासको ग्रल्पकालमें 
प्राप्त हो । 


प्रब यह दिखाते हैं कि--अनेकाग्रताके मोक्षमागंत्व घटित नहीं होता 
( प्र्थात्‌ अनेकाग्रता मोक्षमार्ग नहीं है ):-- 





#शादू ले विक्रीड़ित छनन्‍्द । 
१. द्रव्यप्रधाननिश्चयनयसे मात्र एकाग्रता द्वी एक मोक्षमार्गंका लक्षण है । 


२. पर्यायप्रधान ब्यवद्दारनयसे दशनक्ञानच/रिश्ररूप त्रिक मोक्षमागंका लक्षण है। 
४७ 


डे 46040 कक [ भगवान भीकुल्दकुश्श-कद्ाम 
मुज्कदि वा रज्जदि वा दुस्सदि वा दृव्वमणणमासेज्ज । 
जदि समणो गण्णाणी बज्मदि कम्मेहिं विविहेहिं ॥ २०३ ॥ 
पुझ्मति वा रज्यति वा द्ेष्टि वा द्रव्यमन्यदासाथ । 
यदि श्रमणों5ज्ञानी बध्यते कमंभिविविधे! || २४३ ॥ 


यो हि न खलु ज्ञानात्मानमात्मानमेकमग्र॑ भावयति सोउवरय बेयभूतंट्रब्यमन्यदासीदति । 
(2 च बानात्मालाब्ञानादुअष्ट: स्वयमझ्ानीभृतों धृद्धति वा रज्यति वा देष्टि वा तथाभूतश 
पष्यत एव न हु विश्वुच्यते । अत अनेकाग्रथस्प न मोक्षमा्गर्ल सिद्धबोत्‌ ॥ २४३ | 
अयेकाग्रथस्य मोश्षमाग॑त्वमवधारयन्लुपसंदरति-- न 
अटटू सु जो ण मुज्कमदि ण हि रज्जदि शेव दोममुवयादि । 
समणो जदि सो णियदं खवेदि कम्माणि विविहाणि ॥२०४॥ 
बथेंपु यो न मुश्यति न हि रज्यति नेत्र दपप्रपयाति | 
श्रमणों यदि स नियत क्षपपति क्रमाणि विविधानि || २४४ ।| 








गाथा *४३ 


0 

अन्वयाथः--[ यदि ] यदि [ श्रमणः ] श्रमण, [ अन्यत्‌ द्रव्यम्‌ आसाद ] 
अन्यद्रव्यका आश्रय करके [ अन्ञानी ] ग्रज्ञानी होता हुआ, [ प्ृद्यति वा ) मोह करता है 
कप कप श्र 
[ रज्यति वा ] राग करता है, [ द्ेष्टि वा ] अथवा द्वेष करता है, तो वह [ विविध: 

क्रममिः ] विविध क्मोसे [ बध्यते ] बंधता है । 
टीका;:--जो वास्तवमें ज्ञानात्मक आत्मारूप एक अग्र ( विषय ) को नहीं 
भाता, वह झवश्य ज्ञेयभूत अन्य द्रव्यका आश्रय करता है, और उसका झ्राश्नय करके, 
ज्ञानात्मक आत्मज्ञानसे भ्रष्ट वह स्वयं अज्ञानी होता हुआ मोह करता है, राग्र करता है, 


अथवा द्वेष करता है; और ऐसा ( मोही रागी भ्रथवा द्वेपी ) होता हुआ बंधको ही 
प्राप्त होता है, परन्तु मुक्त नहीं होता । 


इससे अनेकाग्रताको मोक्षमार्गत्व सिद्ध नहीं होता ॥ २४३ ॥ 


. . भय, एकाग्रता मोक्षमार्ग है यह ( आचार्य महाराज ) निश्चित करते 
हुये ( मोक्षमार्ग-प्रज्ञापनकका ) उपसंहार करते हैं:--- 


ग़ाथा २४४ 
भन्वयार्थ:--] यदि यः श्रमणः ] यदि श्रमण [ अर्थपेदृ ] पदार्थोमे [ न प्रुद्दति ] 


हेम शास्त्रमाज्ा ] «« अरणानुयोगसूचक चूलिका -«- ३७९ 
यस्‍्तु ज्ञानात्मानमात्मानमेकमग्रं भावयति स न ज्ञेयभूतं द्रव्यमन्यदासीदति । तदनासाथ 
च हानात्मात्मड्ानादश्रष्टः श्वयमेव ज्ञानीभृतस्तिष्ठआ प्रृञश्नति न रज्यति न द्वेष्टि तथाभूतः सन्‌ 
पृच्यत एवं न तु बध्यते । अत ऐकाग्रथस्पेव मोक्षमार्गत्द॑ सिद्धाथ त्‌ ।। २४४ | हति मोक्षमार्ग- 
प्रद्ञापनम ।। 
अथ शुभोपयोगप्रज्ञापनम्‌ । तत्र शुभोपयोंमिनः अ्रमणत्वेनास्वाचिनोति--- 
समणा सुद्धुवजत्ता सुहोवजुत्ता य होंति समयम्हि। 
तेस वि सुदधयजुत्ता अणामसया साम्या मेसा ॥ २०५ ॥ 
श्रमणाः श्रुद्धोपयुक्ता! शुभोपयुक्ताश्व भवन्ति समये। 
तेप्यपि शुद्धीपयृक्ता अनाखवा: साखवा। शेषा३॥ २४४ || 

मोह नहीं करता, [न द्वि रज्यति ] राग नहीं करता, [न एव द्वेषम्‌ उपयाति ] 
और न द्वेषको प्राप्त होता है [ सः ] तो वह [ नियत ] नियमसे [ विविधानि कर्माणि ] 
विविध कर्मोंको [ प्रपयति ] खपाता है । 

टीकाः--जो ज्ञानात्मक आत्मारूप एक अश्रग्रन ( विषय ) को भाता है वह 
शेयभूत ग्रन्य द्रव्यका आश्रय नहीं करता; और उसका श्राश्रय नहीं करके ज्ञानात्मक 
आत्मज्ञानसे अश्नष्ट वह स्वयमेव ज्ञानीभूत रहता हुआ मोह नहीं करता, राग नहीं 
करता; हेष नहीं करता, श्रौर ऐसा वर्तता हुआ ( वह ) मुक्त ही होता है, परल्तु 
बंधता नहीं है । 

इससे एकाग्रताकों ही मोक्षमारगत्व सिद्ध होता है ॥ २४४ ॥ 

इसप्रकार मोक्षमारगंप्रजापन समाप्त हुआ ' 


अब, शुभोपयोगका प्रजापन करते हैं। उसमें ( प्रथम ), शुभोपयोगियोंको 
श्रमणरूपमें गौणतया बतलाते हैं:--- 


गाथा २४४ 
अन्वयार्थ:--[ समये ] शास्त्रमें ( ऐसा कहा है कि ), [ शद्धोपयुक्ताः भ्रमणाः ] 
शुद्धोपयोगी श्रमण हैं, [ श॒भोपपृक्ता! च मवन्ति ] शुभोपयोगी भी श्रमण होते हैं 
[ तेषु अपि ] उनमें भी [शुद्धोपयुक्ताः अनाखवाः] शुद्धोपयोगी निराख्रव हैं, [शेषाः साल्रवाः] 
शेष साख्रव हैं, ( भ्र्थात्‌-शुभोपयोगी श्राल्व सहित हैं । ) 


३७२३ “+ प्रबबननसार « [ भगवान अकुन्दकुत्द-कद्दाल 


ये खलु भ्रामण्यपरिणति प्रतिज्ञायापि जीवितकपायकणतया समस्तपरद्रव्य निभृत्तिप्रवृत्त- 
सुविशुद्धर शिक्व पिस्वभावात्मतत्त्वृत्तिरुपां शुद्धोपपोगभूमिकामधिरोह न क्षमन्ते | ते तदुप- 
कण्टनिविष्टाः कपायकुण्ठीकृतशक्तयों नितान्तप्रुत्कण्ठुलमनसः श्रमणाः कि भयेयुन वेत्यत्रामि 
घीयते । 'धम्मेण परिणदप्पा अप्पा जदि सुद्धसंपयोगजुदों | पावदि णिव्वाणसुहं सुद्दोवजुतो व 
सग्गसुहं! इति स्वयमेव निरूपितत्वादस्ति तावच्छुमोपयोगस्य धर्मेण सहेकार्थतमबायः | ततः 
शुभोपयोगिनो 5पि धमंसद्भावाड्भवेयुः श्रमणाः किंतु तेषां शुद्धोपयों विभिः सम॑ समकाष्टस्व॑ न 





टीकाः--जो वास्तवमें श्रामण्यपरिणतिकी प्रतिज्ञा करके भी, कषाय-कणके 
जीवित होनेसे, समस्त परद्रव्यसे निवृत्तिरूपसे प्रवतमान जो सुविशुद्ध दशन-ज्ञान 
स्वभाव आत्मतत्वमें परिणतिरूप शुद्धोपयोगभूमिका उसमें आरोहण करनेको अ्रसमर्थ 
हैं; वे ( शुभोपयोगी ) जीव--जो कि शुद्धोपयोगभूमिकाके उपकंठ निवास कर 
रहे हैं, और कषायने जिनकी शक्ति कुण्ठित की है, तथा जो अ्रत्यन्त उत्कण्ठित 
( आतुर ) मनवाले हैं, वे-भ्रमण हैं या नहीं, यह यहाँ कहा जारहा है:-- 

3धम्मेण परिणदण्पा श्रप्पा जदि सुद्धसंपयोगजुदो । पावदि णिव्वाणसुहं 
सुहोवजुत्तो व सग्गसुहं || इसप्रकार ( भगवान कुन्दकुन्दाचार्यने ११ वीं गाथामें ) स्वयं 
ही निरूपण किया है, इसलिये शुभोपयोगका धर्मके साथ 'एकार्थसमवाय है। इसलिये 
शुभोपयोगी भी, उनके धर्मका सद्धाव होनेसे, श्रमण हैं । किन्तु वे शुद्धोपयोगियोंके 
साथ समान कोटिके नहीं हैं, क्योंकि शुद्धोपपयोगी समस्त कषायोंको निरस्त किया 
होनेसे निराखव ही हैं और ये शुभोपयोगी तो कपायकणके विनष्ट न होनेसे साख्ततर 
ही हैं। और ऐसा होनेसे ही शुद्धोपयोगियोंके साथ इन्हें ( शुभोपयोगियोंकों ) एकत्रित 
नहीं लिया ( वर्णन किया ) जाता, मात्र पीछेसे ( गौणरूपमें ही ) लिया जाता है । 

मावाथेः--परमागमम्में ऐसा कहा है कि शझुद्धोपयोगी श्रमण हैं और 
शुभोपयोगी भी गौणतया श्रमण हैं। जंसे निश्चयसे शुद्ध बुद्धछएक-स्वभाववाले सिद्ध 
, जीव ही जीव कहलाते हैं श्रौर व्यवहारसे चतुर्गति परिणत ग्रशुद्ध जीव भी जीव कहे 
१ आत्मतत्वका स्वभाव सुविशुद्ध दशन और ज्ञान है । 

२. उपकंठ ८ तलह टी; पड़ोस; नजदीकका भाग; निकटता 


३. अर्थ--घरमंपरिणत स्वरूपवाला आत्मा यदि शुद्धोपयोगमें युक्त दो तो मोज्षसुम्बको पाता है, 
और यदि झुभोपयागमें युक्त हो तो स्वगंसुखको ( बंधको ) पाता है । ) 

४. एकार्थलमवाय-- एक पदार्थमे|ं साथ रहसकनेरूप संबंध ( आत्मपदार्थमें धर्म और 
शुभोपयोग एकसाथ दो सकता है इसलिये गुभोपयोगका धर्मके साथ एकार्थसमबाय है) ) 


चभैन शाखमाला ) न अरणानुयोगसूचक चूलिका +- शऊओे 


मवेत्‌, यतः शुद्धोपयो गिनो निरस्तसमस्तकपायत्वादनाखत्रा एव । श्मे पुनरनवकीणकषाय कणस्वा- 
व्साखवा एयं। अत एवं थे शुद्धोपयोगिमि! समममी ने सप्रुच्चीयन्ते केवलमन्वाचीयन्त 
एव || २४४ ॥ 


अथ शुभोपयोगिश्रमणलक्षणमाप्रत्रपति-- 
अरहंतादिस भत्ती वच्छलदा पवयणाभिजत्तेस । 
विज्जदि जदि मामण्णे मा सुहजुत्ता भवे चरिया ॥२४६॥ 
अर्ददादिष भक्तिवेस्सलता प्रवचनाभिषृक्तेष । 
विद्यते यदि शआ्रामण्ये सा शुभयृक्ता भवेचर्या । १२४६ ।। 


सकलसंगसन्यासात्मनि आ्रामण्ये सत्यपि कपायलवावेशवशात्‌ स्वयं श॒द्धात्मबृत्तिमात्रे- 
णावस्थातुमशक्तस्य परेषु शुद्धात्मबृत्तिमात्रेणावस्थितेष्वह दादिषु शुद्धात्मश्चिमात्रावस्थितिप्रति- 








जाते हैं, उसीप्रकार श्रमणपने शुद्धोपयोगी जीवोंकी मुख्यता है श्रौर शुभोपयोगी 
जीवोंकी गौणता है; क्योंकि शुद्धोपयोगी निज शुद्धात्ममावनाके बलसे समस्त शुभाशुभ 
संकल्प-विकल्पोंसे रहित होनेसे निराख्रव ही हैं, और शुभोपयोगियोंके मिथ्यात्वविषय- 
कधायरूप अशुभाख़वका निरोध होने पर भी वे पुण्यास्रवयुक्त हैं ॥ २४५ ॥। 


झब, शुभोपयोगी श्रमणका लक्षण सूत्रद्वारा कहते हैं:- 
गाथा २४६ 


अन्वयाथथ:-[ आमण्ये ] श्रामण्यमें [ यदि ] यदि [ अहंदादिषु भक्तिः ] 
अहंन्तादिके प्रति भक्ति तथा [ प्रवचनाभिपृक्तेष॒ वत्मलता ] प्रवचनरत जीवोंके प्रति 
वात्सल्य [ विद्यते ] पाया जाता है तो [सा ] वह [ शुभयुक्ता चर्या ] शुभयुक्त चर्या 
( शुभोपयोगी चारित्र ) [ भवेत्‌ ] है । 


टीका;।---सकल संगके सनन्‍्यासस्वरूप श्रामण्यके होने पर भी जो कषायांश 
( अल्पकषाय ) के झावेशके वद्य केवल शुद्धात्मपरिणतिरूपसे रहनेमें स्वयं श्रशक्त है, 
ऐसा श्रमण, पररूप ( १) केवल शुद्धात्मपरिणतरूपसे रहनेवाले भ्रहेन्तादिक तथा 
( २ ) केवल शुद्धात्मपरिणतरूपसे रहनेका प्रतिपादन करनेवाले प्रवचनरत जीवोंके 
प्रति ( १) भक्ति तथा (२ ) वात्सल्यसे चंचल है उस ( श्रमण ) के, मात्र उतने 


३७ -+ प्रवचचनसार --- [ भगवान भीकुस्पकुन्द-कट्टास . 


पादकेष प्रवचनामियुक्त पु च. भक्तया वत्सलतया च प्रचलितस्प तावन्मात्ररागप्रवर्तितपरद्रव्यप्र- 
वृचिसंवलितश॒द्धात्मवृते! शुभोपयोगि चारित्र स्थात्‌ | अतः शुभोपयोगिश्रमणानां शुद्धास्माहठराग- 
योगि चारित्रित्वलक्षणम्‌ ॥ २४६ ।|। 
अथ शुभोपयोगिश्रमणानां ब्रवृत्तिव्ठपदर्शय ति-- 
वंदणणमंसणृहि अब्भुट्राणाणुगमणपडिवत्ती । 
समणेस समावणओं ण णिंदिदा रायचरियम्हि ॥ २४७ ॥ 
वन्‍्दननमस्करणाम्यामस्युत्थानानुगमनध्रतिपचिः । 
अ्रमणेष श्रमापनयों न निन्दिता रागचर्यायाम ॥ ९२४७ ॥ 





रागसे प्रवर्तेमान परद्रव्यप्रवुत्तिके साथ शुद्धात्मपरिणतिमिलित होनेसे, शुभोपयोगी 
चारित्र है । 

इससे ( यह कहा गया है कि ) छुद्धात्माका अनुरागयुक्त चारित्र शुभोपयोगी 
श्रमणोंका लक्षण है । 

भावार्थ:--मात्र शुद्धात्मपरिणतिरूप रहनेमें प्रसमर्थ होनेके कारण जो श्रमण, 
पर जो शभ्रहन्तादि, उनके प्रति भक्तिसे तथा पर जो आग्रमपरायण जीव, उनके प्रति 
वात्सल्यसे चंचल (अश्रस्थिर) हैं उनके शुभोपयोगी चारित्र है, क्योंकि शुद्धात्मपरिणति 
परद्रव्य प्रवृत्ति (परद्रव्यमें प्रवृत्ति)के साथ मिली हुई है, भ्र्थात्‌ वह शुभभावके साथ 
मिश्रित है ॥ २४६ || 

झ्रब, शुभोपयोगी श्रमणोंकी प्रवृत्ति बतलाते हैं:--- 

गाथा +४७ 


अन्वयार्थ:---[ श्रमणेषु ] श्रमणोंके प्रति [ वन्दननमस्करणाभ्याँ ] वस्दन-- 
नमस्कार सहित [ अभ्युत्थानानुगमनप्रतिपक्तिः | 'ग्रभ्युत्थान और अनुगमनरूप विनीत 
प्रवृत्ति करना तथा [ श्रमापनयः ] उनका श्रम दूर करना [ रागचर्षायाम्‌ ] रागचर्यामें 
[ न निन्दिता ] निन्दित नहीं है । 


१. अभ्युत्थान - मानाथ खड़ा होजाना बह । 
२. अनुर मन 55 पीछे चलना वह । 
३. विनीत + विनययुक्त, सन्‍्मानयुक्त, विवेकी, सभ्य । 


जेन शारत्रमाला « चरणानुयोगसूचक चूलिका -- श्ज््‌ 


धरुमोपयोगिनां हि शुद्धात्मानुरागयोगिचारित्रतया समधिगतशुद्धात्मवृत्तिष श्रमणेष 
बन्दननमस्करणास्यृत्थानानुगमनप्रतिप चिप्रवृत्तिः शुद्धात्मदृत्तित्राणनिमिता श्रमापन्यनप्रवृत्तिश्व 
न दुष्येत ॥ २४७ ॥ 


-पोप यो गिल केक लए जप दि क्जी विमििप्तति 7 
चरिया हि सरागाएं जिणिदपूजोबदसो ये ॥ २४८ ॥ 


अनन्लानोपदेशः शिष्यग्रहणं च पोषण तेषास्‌ । 
चर्या हि सरागाणां जिनेन्द्रपूनोपदेशश || २४५ || 


अनुजिपृक्षापूवकद शन ज्ञानो पदेशप्रवृत्ति: शिष्यसंग्रहणप्रवृत्तिस्तत्पोषणप्रवू चिर्जिनेन्द्रपूजो- 
परदेशप्रवृ सश्च शुभोपयोगिनामेव मवस्ति न शुद्धोपयोगिनाम ।। २४८ ॥। 
अथ सर्वा एवं प्रवृत्यः शुभोपयों गिनामेव मवन्तीत्यवधार यति-- 








टीकाः--शुभोपयोगियोंके शुद्धात्माके श्रनुरागयुक्त चारित्र होता है, इसलिये 
जिनने शुद्धात्मपरिणति प्राप्त की है ऐसे श्रमणोंके प्रति जो वन्दन-नमस्कार-अभ्युत्थान- 
ग्नुगमनरूप विनीत वतंनकी प्रवृत्ति तथा शुद्धात्मपरिणतिकी रक्षाकी निमित्तभूत जो 
श्रम दूर करनेकी (वयावृत्यरूप ) प्रवृत्ति है, वह शुभोपयोगियोंके लिये दूषित 
( दोषरूप, निन्दित ) नहीं है । ( अर्थात्‌ शुभोपयोगी मुनियोंके ऐसी प्रव॒त्तिका निषेध 
नहीं है ) ॥। २४७ ॥ 
झ्रब यह प्रतिपादन करते हैं कि शभोपुयोगियोंके ही ऐसी प्रवृत्तियाँ होती हैं:-- 


अन्चयार्थ:-[ दशनज्ञानोपदेशः ] दर्शनज्ञानका (सम्यर्द्शन और सम्यस्शानका) 
उपदेश, [ शिष्यग्रदणं ] शिष्योंका ग्रहण, [ व्‌ ] तथा [ तेषाम्‌ पोषणं ] उनका पोषण 
[च्‌] और [ मिनेन्द्रपूजोपदेश! ] जिनेन्द्रकी पूजाका उपदेश [वि] वास्तवसें 
[ सरागाणांचर्या ] सरागियोंकी चर्या है 
टीका;---अ्रनुग्रह करनेकी इच्छापूर्वक दशेनजानके उपदेशकी प्रवृत्ति, शिष्य- 
ग्रहणकी प्रवत्ति, उनके पोषणकी प्रवृत्ति और जिनेन्द्रपूजनके उपदेशकी प्रवृत्ति 
शुभोपयोगियोंके ही होती है, शुद्धोपयोगियोंके नहीं ॥ २४८ ॥ 
प्रब, यह निश्चित करते हैं कि सभी प्रवृत्तियाँ शुभोपयोगियोंके ही होती हैं:--- 


३७६ «»« प्रथ्धनसार ««- [ अगवान श्रोकृम्दकुल्द-कह्ान 


उवकुणदि जो वि णिज्व चादुब्वण्णस्स समणुसंघम्स । 

कायविराधणरहिदं॑ सो वि सरागष्पधाणों से ॥ २४६ ॥ 
उपकरोति यो5ुपि नित्य॑ं चातुवंणस्थ श्रमणमंघस्य | 
कायविराधनर द्वितं सो5पि सरागप्रधानः स्थात्‌ ॥॥ २४६ ॥ 


प्रतिज्ञातसं यमत्वात्‌ पटका य विराधनर द्विता या काचनापि शुद्धात्मबू चित्राणनिमित्ता चातुर्व- 
ण॑स्य श्रमणसंघस्योपकारकरणप्रवृत्तिः सा सर्वापि रागप्रधानलात्‌ शुभोपयोमिनामेव मवति न 
कदाचिदपि श॒द्धोपयोगिनाम्‌ ।। २४९ ॥ 


अथ प्रवृ्तेः संयम विरोधित्व॑ प्रतिषेषयति--- 


गाया २४९ 


अन्वयार्थ:--[ यः अपि ] जो कोई ( श्रमण ) [ नित्यं ] सदा [ कायविराधन- 
रदितं ] ( छह ) कायकी विराधनासे रहित [ चातुबंणेस्य ] चारप्रकारके [ श्रमणसंघस्य ] 
श्रमण संघका [ उपऋरोति ] उपकार करता है, [ स। अपि ] वह भी [ सरागप्रधानः 
ध्पाद ] रागकी प्रधानतावाला है । 


टीकाः--संयमकी प्रतिज्ञा की होनेसे 'पट्कायके विराधनसे रहित जो कोई 
भी, शुद्धात्मपरिणतिके रक्षणमें निमित्तभूत, चारप्रकारके श्रमणसंधका उपकार 
करनेकी प्रवृत्ति है वह सभी रागप्रधानताके कारण शुभोपयोगियोंके ही होती है, 
शुद्धोपपोगियोंके कदापि नहीं ॥ २४६ ॥। 


भ्रब प्रवृत्तिके संयमके विरोधी होनेका निषेध करते हैं ( श्रथत्‌ शुभोपयोगी 
श्रमणके संयमके साथ विरोधवाली प्रवृत्ति नहीं होती चाहिये,-यह कहते हैं ):-- 





१. श्रमणसंघको शुद्धात्मपरिणतिके रक्षणमें निर्मित्तमून जो उपकार प्रवृत्ति शुभोपयोगी अमग 
करते हैं वह छुट्ट कायको विराधनासे रहित होती है, क्योंकि उन ( शुभोपयोगी श्रमरों ) ने 
संयमकी प्रतिज्ना ली है | 


२. श्रमणके ४ प्रकार यह हैं:-( १ ) ऋषि, ( २ ) मुनि, (३) यति और (४) अनगार । 
ऋद्धिप्राप्त श्रमणा ऋषि हैं, अवधि, मनःपर्यय अबवा केवलज्ञानवाले श्रमण मुनि हैं, उपशमक या 


क्षपकश्रेणीमं आरूदू श्रमण यति हैं और सामान्य साधु अनगार हैं। इसप्रकार चतुर्निष 
श्रमण संघ दै । 


जेन शारत्रमाक्ा ] -- चरणानुयोगसूचक चुलिका -- ३७७ 


जदि कृणदि कायखेद॑ वेज्जावबत्थमुज्जदो' ममणों। - 

ए॒ हवदि हवदि अगारी धम्मो मो सावयाएं से ॥ २५० ॥ 
यदि करोति कायखेद वेयावृस्यर्थम्रधतः श्रमणः ) 
ने भवति अवत्यगारी घमेः स भावकाणां स्थात्‌ || १२४० || 


यो हि परेषां शुद्धात्मपृस्ित्राणाभिप्रायेण वेयावृस्यप्रवृत्या स्वस्य संयम विराधयति से 
गृहस्थघर्मानुप्रवेशात्‌ भ्रामण्यात्‌ प्रच्यवते । अतो या काचन प्रवृत्तिः सा सवंधा संयमाविरोधेनैव 
विधातव्या । प्रवृत्तवि संयमस्येत्र साध्यत्वात्‌ ॥| २४० ॥। 


। धाया २४० 
अन्वयार्थ:--[ यदि ] यदि ( श्रमण ) [ वैयाबृत्यर्थम्‌ उद्यतः ] वेयावृत्तिके 
लिये उद्यमी बतंता हुआ [ कायखेद |] छह कायको पीड़ित [ करोति ] करता है तो 
वह [ भ्रमण: न भत्रति ] श्रमण नहीं है, [ अगारी भत्रति ] गृहस्थ है; ( क्‍योंकि ) 
[सः ] वह ( छहकायकी विराधना सहित वंयावृत्ति ) [ श्रावकाणां धर्मः स्थात्‌ ] 
श्रावकोंका धर्म है | 


टीकाः-- जो (श्रमण) दूसरेके शुद्धात्मपरिणतिकी रक्षा हो,--इस अभिप्रायसे 
वेयावृत्यकी प्रवृत्ति करता हुआ अपने संयमकी विराधना करता है, वह गृहस्थधर्मर्में 
प्रवेश कररहा होनेसे श्रामण्यसे च्यूत होता है । इससे (यह कहा है कि ) जो भी 
प्रवृत्ति हो वह सर्वथा संयमके साथ विरोध न आये इसप्रकार ही करनी चाहिये, क्‍योंकि 
प्रवत्तिमें भी संयम ही साध्य है । 

भावाथ:--जों श्रमण छह कायकी विराधना सहित बयावृत्यादि प्रवृत्ति 
करता है वह गृहस्थधरमंमें प्रवेश करता है; इसलिये श्रमणकों वंयावृत्यादिकी भ्रवृत्ति 
इसप्रकार करनी चाहिये कि जिससे संयमकी विराधना न हो । 

यहाँ इतना विशेष समझना चाहिये कि--जो स्व शरीर पोषणके लिये या 
शिष्यादिके मोहसे सावद्यको नहीं चाहता उसे तो वेयावृत्यादिमें भी सावथकी इच्छा 
नहीं करनी चाहिये,--यही शोभास्पद है । किन्तु जो अन्यत्र तो सावद्यकी इच्छा करे 
किन्तु अपनी अ्रवस्थाके योग्य वयावृत्यादि धमंकार्यमें सावद्यको न चाहे उसके तो 
सम्यक्त्व ही नहीं है | २५० ॥ 

ड््८ 


इ््थ «- प्रवनसार -- [ अगयास श्रीकुन्दकुल्द-कहट्दाल 


अथ प्रपृत्तेविषय विभागे दक्ष यति--- 
जोग्हाएणं शिरवेक्ख मागारणगारचरियजत्ताणं । 
अणुकपयावयार कुब्बद लेबो जदि वि थप्पो ॥ २५१ ॥ 


जेनानां निरपेक्ष साकारानाकारचय प्ृक्तानाम । 
अनुकम्पयोपकारं करोतु लेपी यद्यप्पल्पः | २५१ ॥ 


या किलानुकम्पापूर्विका परोपकारलक्षणा प्रवृत्ति: सा खल्वनेकान्तमेत्रीपविश्रितचित्तेषु 
शुद्धपु जेनेपु शुद्धास्मब्ानदशनप्रवृत्तवृ तितया साझरानाकार चर्यागुक्तेषु शुद्धास्मो पलम्मेतरसकल- 


भ्रब प्रवृत्तिकं विषयके दो विभाग बतलाते हैं ( श्र्थात्‌ अब यह बतलाते हैं 
कि शुभोपयोगियोंको किसके प्रति उपकारकी प्रवृत्ति करना योग्य है श्लौर किसके 
प्रति नहीं ):-- 

भाथा २५६१ 

अन्वयाथ:--[ यत्रपि अल्पः लेपः ] यद्यपि अल्प लेप होता है तथापि 
[ साकारानाकारचर्यापृक्तानाम्‌ ) साकार-भ्रनाकार चर्यायुक्त [ जेनानां ] जैनोंका 
[ अनुकम्पया ] अनुकम्पासे [ निरपेक्नं ] निरपेक्षतया [ उपकारं करोतु ] ( शुभोपयोगसे ) 
उपकार करो । 

टीकाः-- जो अनुकम्पापूर्वक परोपकारस्वरूप प्रवृत्ति उसके करनेसे यद्यपि 
अल्प लेप तो होता है, तो भी अ्नेकान्तके साथ मंत्रीसे जिनका चित्त पवित्र हुआ है 
ऐसे शुद्ध जनोंके प्रति--जं कि शुद्धात्माके ज्ञान-दर्शनमें प्रवतेमान 'वृत्तिके कारण 
साकार- अ्रनाकार चर्यावाले हैं उनके प्रति,--शभद्धात्माकी उपलब्धिके अ्रतिरिक्त अन्य 
सबकी अपेक्षा किये विना ही, उस प्रवृत्तिके करनेका निषेध नहीं है; किन्तु अ्रल्पलेप- 
वाली होनेसे सबके प्रति सभी प्रकारसे वह प्रवृत्ति अनिषिद्ध हो ऐसा नहीं है, 
क्योंकि वहाँ ( ग्र्थात्‌ यदि सबके प्रति सभी प्रकारसे की जाय तो ) उस प्रकारकी 
प्रवृत्ति परके और निजके शुद्धात्मपरिणतिकी रक्षा नहीं हो सकती । 

भावार्थ:---यद्यपि अनुकम्पापूर्वक परोपकॉरस्वरूप प्रवृत्तिसे अल्पलेप तो होता 
है, तथापि यदि ( १ ) छुद्धात्माकी ज्ञानद्शनरूप चर्यावाले शुद्ध जेनोंके प्रति, तथा 


१ ध्रृत्ति  परिण॒ति; बतेन; बतना बह । 
२. ज्ञान साकार है और दर्शन अनाकार है । 


जेन शाख्रमात्ा ] “- चरखानुयोगसूचक चूलिका -“- ३७६ 
निरपेक्षतयैवान्पलेपाप्पप्रतिषिद्धा न पुनरन्पलेपेति सबत्र सर्वयैवाप्रतिषिद्धा, तत्र तथा- 
प्रबस्याशद्वात्मव् चिश्राणस्य परात्मनोरसुपप्तेरिति || २४१ ॥ 
भथ प्रवत्ते! कालविमागं दशेयति-- 
रोगेण वा छुघाएण तण्हाएं वा समेण वा रूट । 
दिद्रा ममणं साह पडिवज्जद्‌ आदमत्तीए ॥ २४२ ॥ 
रोगेण वा ज्ुधया हृष्णया था शअ्रमेण वा रूठम । 
हृष्ठा श्रमणं साथ प्रतिप्तामात्मभक्तवा |। २४२ || 
यदा हि. समधिगतशुद्धात्मवृ ते! भ्मणस्य तत्पच्याक्महेतोः कस्याप्युपसर्गस्योपनिषातः 








( २ ) शुद्धात्माकी उपलब्धिकी भ्रपेक्षासे ही, वह प्रवृत्ति की जाती हो तो शुभोपयोगीके 
उसका निषेध नहीं है। परन्तु, यद्यपि भ्न्ुकम्पापूवंक परोपका रस्वरूप प्रवृत्तिसे अल्प 
ही लेप होता है तथापि (१) शुद्धात्माकी ज्ञानदशनरूपचर्यावाले शुद्ध जैनोंके 
श्रतिरिक्त दूसरोंके प्रति, तथा ( २ ) शुद्धात्माकी उपलब्धिके अ्रतिरिक्त अन्य किसी 
भी भ्रपेक्षासे, वह प्रवृत्ति करनेका शुभोपयोगीके निषेध है, क्योंकि इसप्रकारसे परको 
या निजको शुद्धात्मपरिणतिकी रक्षा नहीं होती ॥ २५१ ॥ 


ग्रब, प्रवृत्तिके कालका विभाग बतलाते हैं ( ग्रर्थात्‌ यह बतलाते हैं कि-- 
शुभोपयोगी श्रमणकों किस समय प्रवृत्ति करना योग्य है और किस समय नहीं ):-- 


गाथा २३९ 

अन्वसार्थ:--[ रोगेश वा ) रोगसे, [ छुधया ] क्षुधासे, [ तृष्णया वा ] तृषासे 
[ श्रमेण बा ] अ्रथवा श्रमसे [ रूढ़म ] आाक्रांत [ श्रमणं ] श्रमणकों [ दृष्टवा ] देखकर 
[ साधुः ] साधु [ आत्मशफ्त्या ] अपनी शक्तिके अनुसार [ ग्रतिपद्यताम ] वेयावृत्यादि 
करो | 

टीकाः--जब शुद्धात्मपरिणतिको प्राप्त श्रणणको, उससे च्युत करे ऐसा 
कारण--कोई भी उपसग--श्राजाय, तब वह काल, शुभोपयोगीको अपनी शक्तिके 
प्रनुसार 'प्रतिकार करनेकी इच्छारूप प्रवृत्तिकाल है; श्रौर उसके अ्तिरिक्तका काल 
श्रपनी शुद्धात्मपरिणतिकी प्राप्तिके लिये केवल निवृत्तिका काल है। 


१. प्रतिकार -- उपाय: सहाय; 


इ८० -- प्रव्बनसार -- [ भगवान भ्रीकुस्यकुस्द-कदान 
स्थात्‌ स शुभोपयोगिनः स्वशक्तया प्रतिचिकोर्षा प्रव चिकालः । इतरस्तु स्वयं शुद्धात्मूचें! सम- 
घिगमनाय केवर्ल निवृत्तिकाल एब || २४२ ॥ 
अथ लोकसंभाषणग्रवृर्ति सनिमित्त विभाग दर्शयति-- 
वेज्ञावन्नणिमित्तं गिलाणगुरुवालबुड्डममणाएं । 
लोगिगजणमंभासा ण णिंदिदा वा सुहोवलुदा ॥ २५३ ॥ 
बेयावन्यनिमित उलानगुरुषारवदअ्रमणानाम ] 
लोकिकजनसंभाषा न निन्दिता वा शुमोगपयदा ॥ २५३ || 
समधिगतशुद्वात्मपृत्तीनां स्लानगुरुबालबृद्धभ्रमणानां वेयाबृत्यनिमित्तमेव श॒द्धात्मवृत्ति- 
शून्यजनसं भाषण प्रसिद्ध न पुनरन्यनिमित्त मपि ॥ २४३ ॥ 





भावा्थ:---जब शुद्धात्मपरिणतिको प्राप्त श्रमणके स्वस्थ भावका नाथ 
करनेवाला रोगादिक आजाय तब उस समय शुभोपयोगी साधुको उनकी सेवाकी 
इच्छारूप प्रवृत्ति होती है, श्रौर णेप कालमें शुद्धात्मपरिणतिकों प्राप्त करनेके लिये 
निज अनुष्ठान होता है ॥ २५२ ॥ 


अब लोगोके साथ बातचीत करनेकी प्रवृत्ति उसके निमित्तके विभाग सहित 
बतलाते हैं ( अर्थात्‌ बुुभोपयोंगी श्रमणका लोगोंके साथ बातचीतकी प्रव॒त्ति किस 
निमित्तसे करना योग्य है और किस निमित्तस नहीं, सो कहते है ):--- 


शाथा ४५३ 


अन्वयाथथः--[ वा ] और [ ग्लानगुरुबालबृद्ध श्रमणानाम्‌ ] रोगी, गुरु ( पृज्य, 
बड़े ), बाल तथा वृद्ध श्रमणोंकी [ वेयाबृत्यनिमित्त ] सवाके निमित्तसे, [ शुभोपयुता ] 
शुभोपयोगयुक्त [ लौकिकजनसंभाषा ] लौकिक जनोंके साथको बातचीत [न निन्दिता ] 
निन्दित नहीं है । 


टीका:--शुद्धात्मपरिणतिको प्राप्त रोगी, ग्रुर, बाल और वृद्ध श्रमणोंकी 
सेवाके निमित्तसे ही ( शुभोपयोगी श्रमणकों ) शुद्धात्मपरिणतिशून्य लोगोंके साथ 
बातचीत प्रसिद्ध है (शास्त्रोंमें निषिद्ध नहीं है ), किन्तु अन्य निमित्तसे भी प्रसिद्ध हो 
हेसा नहीं है ।। २५३ ॥। 


जैन शाखमाला ] - भरणानुयोगलूचक चूलिका -- ३८१ 
अथेवपुक्तस्य शुभोपयोगस्य गौणप्ुरूयविभाग दर्शयति--- 


प्सा प्रसत्थभूद्ा समणाएं वा पुणों घरत्थाएं । 
चरिया परेत्ति भणिदा ताएव परं लहदि मोक्ख ॥ २५४ ॥ 
एपा प्रसस्तभ्ृता श्रमणानां वा पुनग्र हम्थानाम | 
चर्या परेति मणिता नर्येव पर छूमते सौसूयम्र ।। २४४ ॥ 
एवमेष शुद्धात्मानुरागयो गिप्रश्नस्तवर्यारूप उपवर्णितः शुभोपयोगः तदयंशुद्धात्मप्रकाशिकां 
समस्तबिरतिप्॒पेयुषां कषायकणसद्भावात्प्रवर्तमानः शुद्धात्मबृ तिविरुद्धरागसंगतत्वाद्रौण: श्रमणा- 
नां, गृह्ििणां तु समस्तबिरतेरभावेन शुद्धात्मप्रकाशनस्थाभावात्कपायसड्भावाग्वर्तमानो5पि स्फ- 


भ्रब॒ इसप्रकारसे कहे गये शुभोपयोगका गौण-मुख्य विभाग बतलाते हैं 
( श्रर्थात्‌ यह बतलाते हैं कि किसके शुभोपयोग गौण होता है झऔर किसके मुख्य 
होता है | ):-- 


गाथा भपछे 

अन्वयार्थ:--[ एपा ] यह [ प्रसस्तमतो ] प्रशस्तभूत [ चर्या ] चर्या [अ्रमणानां] 
श्रमणोंके ( गौण ) होती है [| वा गृहम्थानां पुनः ] और गृहस्थोंके तो [ परा ] मुख्य 
होती है, [इति मणिता ] ऐसा (ज्ञास्त्रोंमें ) कहा है; [ तया एवं ] उसीसे [ पर 
मौरूय लभते ] ( परम्पराते ) गृहस्थ परम सौख्यको प्राप्त होता है। 

टीकाः--इसप्रकार शुद्धात्मानुरागयुक्त प्रशस्त चर्यारूप जो यह शुभोपयोग 
बणित किया गया है व शुभोपयोग, शद्धात्माकी प्रकाशक स्वंविरतिको प्राप्त 
श्रमणोंके कपायकणके सदभावके कारण प्रवतित होता हुआ, गौण होता है; क्योंकि 
वह शूभोपयोग शुद्धात्मपरिणतिसे विरुद्धरागके साथ संबंधवान है; और वह शुभोपयोग 
गृहस्थोंके तो, सर्वविरतिके अभावसे “शुद्धात्मप्रकाशनका अभाव होनेसे कषायके 
सद्भावके कारण प्रवतंमान होता हुआ भी, मुख्य है, क्योंकि--जंसे ईंधनको स्फटिकके 
संपर्कसे सूर्यकें तेजका अनुभव होता है ( और इसलिये वह क्रमश: जल उठता है ) 
उसीप्रका र-गृहस्थको रागके संयोगसे शुद्धात्माका अनुभव होता है, और ( इसलिये 
बह शुभोपयोग ) क्रमशः परम निर्वाणसौख्यका कारण होता है । 


१. चार्त्रिदशाम प्रबतमान उप्र श॒ुद्धात्माप्रकाशनको ही यहां शुद्धात्मप्रकाशन गिना है; सम्यग्इष्टियूह- 
स्थकफे उसका अभाव है । शेष, द्शंनापेक्षासे तो सम्यग्टशिगहस्यके भी शुद्धात्माका 
अ्रकाशन है दी । 


इ८र --प्रव्धनसार -- [ भगवान श्रीकुल्दकुस्त-कट्ठाम 
टिकसंपर्केंणाक तेजस इवैधसां रागसंयोगेन शद्धात्मनो5ठमवात्क्रमतः परमनिर्वाणसौरूयकारण- 
त्वाथ प्रुरूप: || २४४ ॥ 
अथ शुमोपयोगरुय कारणवैपरीत्पात्‌ फलबैपरीत्य॑ श्नाधपति-- 
. शागो पमत्थभूदों वत्थुविस्ेसेण फलदि विवरीद॑ । 
णाणाभूमिगदाणिह वीजाणिव सम्मकालम्दि ॥ २५५ ॥ 
गागः प्रशस्तमतों वम्तुविशेषण फेछति जिपरीतम ! 
नानाभूमिगतानीद बीजानीब सस्यकाले ॥ २५३ |) 
यथ्केषामपि बौज़ानां भूमिवैपरीत्याम्रिष्पत्तिवेपरीत्यं तथेकस्यापि प्रशस्तरागलक्षणस्य 








भावाथः---दशनापेक्षासे तो श्रमणको तथा सम्यर्दृष्टिगृहस्थको शुद्धात्माका 
ही ग्राश्नय है, परन्तु चारित्रापेक्षासे श्रमणके मुनियोग्य शुद्धात्मपरिणति मुख्य होनेसे 
शुभोपयोग गौण है और सम्यग्दृष्टि गृहस्थके मुनियोग्य शुद्धात्मपरिणतिको प्राप्त न 
हो सकनेसे अशुभ वंचनार्थ शुभोपयोग मुख्य है । सम्यर्दुष्टि गृहस्थके भ्रशुभसे (-विशेष 
झशुद्ध परिणतिसे ) छूटनेके लिये प्रवतेमान जो यह शुभोपयोगका पुरुषार्थ वह भी 
शुद्धिका ही मन्दपुरुषार्थ है, क्योंकि शुद्धात्मद्रव्यके मंद श्रालम्बनसे अशुभ परिणति 
बदल कर शुभ परिणति होती है और शुद्धात्नद्रव्यके उग्र श्रालम्बनसे शुभपरिणति 
भी बदल कर शुद्धपरिणत्ति होजाती है ॥| २५४ ॥ 


ग्थ, यह सिद्ध करते हैं कि शुभोपयोगकों कारणकी बिषरीततासे फलकी 
विपरीतता होती है:--- 


गाथा २३४३ 
अन्वयार्थ :---[ हह नानाभूमिगतानि बीज्ञानि हव ] जेसे इस जगतमैं श्रनेक 
प्रकारकी भूमियोंमें पड़े हुये बीज [ सस्यकाले ] धान्यकालमें विपरीततया फलित होते 
हैं, उसीप्रकार [ प्रशस्तभूतः रागः ] प्रशस्तभूत राग [ वस्तु विशेषेण ) वस्तु-भेदसे 
(-पात्र भेदसे ) [ विपरीत फलति ] विपरीततया फलता है । 


टीकाः--जंसे वो के वो ही बीज होने पर भी भूमिकी विपरीततासे 
निष्पत्तिकी विपरीतता होती है, ( अर्थात्‌ अच्छी भूमिमें उसी बीजका अच्छा अन्न 
लल्पन्न होता है शोर खराब भूमिमें वही खराब होजाला है या उत्पन्न ही नहीं होता ), 


जैन शासमाला ] -- चरणानुयोगसूचक चूलिका -- श्घरे 


शुभोपयोग पय पात्रवेपरीत्यात्फलबैपरीत्यं कारणविशेषात्काय विशेषस्यावश्यं भावित्वयात्‌ ।। २४४ || 
अथ कारणनेपरीत्यफरबैपरीत्ये दशेयति--- 
ब्दुमत्थविहिदवत्थुम वदणियमज्मयणभाणदाएरदों । 
ण लद्ददि अपुणब्भाव॑ भाव सादप्पगं लहदि ॥ २५६ ॥ 
डड्न स्थविद्ितवस्तुषु वतनियमाध्ययनध्यानदानरतः । 
न लभते अपुनभाव भाव सातात्मक लगते ॥ २४६ ॥ 
शुभोपयोगस्य स्वज्षब्यवस्थापितवस्तुषु प्रणिद्वितस्थ पृण्योपचयपुर्वकों 5पुनर्भावरोपलम्भः 
किल फल, तु कारणवैपरीत्याद्विपयंय एवं । तत्र छत्बस्थव्यवस्थापितवस्तुनि कारणबैपरीत्य॑ 
तेष व्रतनियमाध्ययनध्यानदानरतत्वप्रणिहितस्थ शुभोपयोगस्यापुनर्भावशुन्यकेवलपृण्यापसदप्राप्तिः 
फरलवेपरीत्यं तत्सुदेवम्नुजत्वम्‌ ।। २४६ |। 
उसीप्रकार प्रशस्तरागस्वरूप शुभोपयोग वहका वही होता है, फिर भी पात्रकी 
विपरीततासे फलकी विपरीतता होती है, क्‍योंकि कारणके भेदसे काययंका भेद 
ग्रवश्यम्भावी ( अनिवार्य ) है ॥ २५५ ॥ 
अब कारणकी विपरीतता और फलकी विपरीतता बतलाते हैं:--- 


गाब। २४६ 

अखयाथ:--[ छद्नस्थविहितवस्तुपष ] जो जीव छल्मस्थविहित वस्तुओंमें 
( छद्मस्थ-ग्रज्ञानीके द्वारा कथित देव-गुरु-बर्मादिमें ) [ व्तनियमाध्ययनध्यानदानरतः | 
ब्रत-नियम-्अध्ययन-ध्यान-दानमें रत होता है वह [ अपुनर्भमाब ] मोक्षको [ न लभते | 
प्राप्त नहीं होता, ( किन्तु ) [ सातात्मर भाष॑ ] सातात्मक भावकों [ लभते | प्राप्त 
होता है । 

टीकाः--- 'सर्वज्ञस्थापित वस्तुओ्नोंमें युक्त शुभोपपोगका फल पृण्यसंचयपूर्वक 
मोक्षकी प्राप्ति है। वह फल, कारणकी विपरीतता होनेसे विपरीत ही होता है । 
वहाँ, छद्मस्थस्थापित वस्तुयें वे कारणविपरीतता है; उनमें ब्रत-नियम-अध्ययन-ध्यान- 
दानरतरूपसे युक्त शुभोपयोगका फल जो मोक्षशुन्य केवल पुण्यापसदकी प्राप्ति है 
वह फलकी विपरीतता है; वह फल सुदेव-मनुष्यत्व है ॥। २५६ ॥। 


१. सर्वज्षस्थापित < सबबेक्ष कथित; 
“२. पुएण्यापसद +८ पुणय-अपसद; अचम पुण्य; हृतपुएणष | 


इ्द्हे - प्रबचनसार -- [ भगवान श्रीकुन्दकुल्द-कड्ान 


अथ कारणवैपरीत्यफलबैपरीत्ये एवं व्याख्याति--- 


अविदिदपरमत्थेसु य. विसयकसायाधिगेसु पूरिसेस । 
जुट्ट कद व दत्त फलदि कृदेवेस मणएुयेस ॥ २४७ ॥ 
अविदितपरमार्थव्‌ च विषयकपा याधिक्रेष पुरुषेष । 
जुष्ट करत वा दर्च फलति कुदेवेष मनुजेद || २४७ !। 


यानि हि छपम्मस्थव्यवस्थापितवस्तुनि कारणबेपरीत्यं ते खलु शुद्धात्मपरिज्नानशून्पत- 
यानवाप्तशद्भात्मवृत्तितया चावरिदितपरमार्था विषयकषायाधिकाः पुरुषाः तेष शुभोपयोगात्मकानां 
जुशेपकृतदत्तानां या केवलपुण्यापसदप्राप्तिः फलवैपरीत्यं तत्कुदेवमनुजत्वम्‌ || २४७ | 


अथ कारणपैपरीत्याद्‌ फलमविपरीत न सिध्यतीति श्रद्धापपति--- 








ग्रब॒ ( इस गाथामें भी) कारणविपरीतता और फलविपरीनता ही 
बतलाते हैं:-- 


गाशा २४७ 


अन्वयाथथः--[ अविदितपरमार्थेष्‌ ) जिन्होंने परमार्थकों नहीं जाना है, [ च्‌ 
ओर [ विषयकषायाधिकेप ] जो विपय-कपायर्मे अधिक है, [ प्रुरुषेष ] ऐसे पुरेषोके 
प्रति [ जु््ट कृत वा दर्च ] सेवा, उपकार या दान [ कुर्देवेष मनुजेषु ] कुदेवरूपमें और 
कुमनुष्यरूपमें [ फलति ] फलता है । 


दीकाः--जो छम्मस्थस्थापित वस्तुये है वे कारणविपरीतता हैं; वे ( बिपरीत 
कारण ) वास्तवमें ( १ ) शद्घात्मज्ञानसे शुन्यताके कारण, 'परमार्थेके अजान' और 
( २ ) शद्घधात्मपरिणतिको प्राप्त न करनेसे विपयकपायमें प्रधिक' ऐसे पुरुष हैं । 
उनके प्रति शुभोपयोगात्मक जीवोको--सेवा, उपकार या दान करनेवाले जीवॉकॉ--- 
जो केवल पुण्यापसदकी प्राप्ति है सो वह फलविपरीतता है; बह (फल ) क॒देब- 
मनुष्यत्व है || २५७ | हि 


अरब यह श्रद्धा करवाते है कि कारणकी विपरीततासे अ्रविपरीत फल 
सिद्ध नहीं होता:--- 


जेज शास्थमाज्ा ] «- चरणानुयोगलूचक घूलिका -- श्८५ 


जदि ते विसयकसाया पाव त्ति परूविदा व सत्येस । 
किह ते तप्पडिबद्धा पुरिसा शित्थारगा होंति ॥ २५४८ ॥ 
याद ते विषयकपाया परापामात प्रराोपता वा शास्त्रप । 
' कथ्थ ते तस्प्रतिबद्धा: पुरुषा निस्तारका भवर्ति ॥ २५८ ॥ 


विषयकषायास्तावत्पापमेव तद्वन्तः पुरुषा अपि पापमेव तदलुरक्ता अपि पापानुरक्त- 
त्वात्‌ पापमेव भवन्ति | ततो विषयकषायवन्तः स्वानुरक्तानां पृण्यायापि न कल्प्यन्ते कथं पुनः 
संसारनिस्तारणाय । ततों न तेभ्यः फलमविपरीतं सिध्येत | २५८ ॥ 


अथाविपरीतफलकारणं कारणम विपरीत दर््षयति-- 


उनरदपावोी परिसो समभावों धम्मिगेस सब्बेस । 
गए समिदिदोवर्सदी हवेदि से भागी समग्गस्स।॥ २५४६ ॥ 
इ[धू ४ पे 


अन्वयार्थ:-- [ यदि वा ] जबकि '[ ते विषयकषायाः ] वे विषयकषाय [पापम्‌ ] 
पाप हैं! [ इति ] इसप्रकार [ शास्त्रेषु ] शास्त्रोंमें [ प्रूपिताः ] प्ररूपित किया गया है, 
तो [ तत्प्रतिबद्धाः ] उनमें प्रतिबद्ध ( विषय-कषायोंमें लीन ) [ ते पुरुषाः ] वे पुरुष 
[ निस्‍्तारकाः ] निस्तारक ( पार लगाने वाले ) [ कर्थ भवन्ति ] कंसे हो सकते हैं ? 


न 


टीकाः--प्रथम तो विषयकषाय पाप ही हैं; विषयकषायवान्‌ पुरुष भी पाप 
ही हैं; विषयकषायवान्‌ पुरुषोंके प्रति अनुरक्त जीव भी पापमें श्रनुरक्त होनेसे पाप 
ही हैं | इसलिये विषयकषायवान्‌ पुरुष स्वानुरक्त ( विषयकषायवानके प्रति शअनुरक्त ) 
पुरुषोंको पुण्यय्रा कारण भी नहीं होते, तब फिर वे संसार से निस्तारके कारण तो 
कंसे हो सकते हैं ? ( नहीं हो सकते ); इसलिये उनसे अविपरीत . फल सिद्ध नहीं 
होता ( अर्थात्‌ विषयकषायवान्‌ पुरुषरूप विपरीत कारणका फल अविपरीत 
नहीं होता । ) ॥ २५८ ॥। 

झब अविपरीत फलका कारण ऐसा जो “झविपरीत कारण उसको 


बतलाते हैं:--- 
घर 


३८६ -- भ्रवधनसार --- [ भगवान श्रीकुम्दकुस्द-क दान 
उपरतपापः पुरुष: समभावो धार्मिकेष सर्वषु । 
मुणसमितितोपसेदी भब॒ति स भागी समार्गस्य ॥ २५९ ॥ 
उपरतपापत्वेन सवंधर्मिमध्यस्थत्वेन गुणग्रामोपसेवित्वेन च सम्यग्दशनज्ञानचारित्रयौग- 
पद्यपरिणतिनिइचैकाग्रथात्मकसुमार्ग भावी स श्रमणः स्वयं मोश्षपृण्यायतनत्वादविपरीतफलका- 
रणं कारणमपिपरीतं प्रत्येयम् | २५९ ।|। 
अथाविपरीतफलकारणं कारणम विपरीतं व्याख्याति-- 
असुभोवयोगरहिदा स॒ुदधुवज॒त्ता सुहोवजत्ता वा । 
शित्थारयंति लोगं तेस पसत्थं लह॒दि भत्तो ॥ २६० ॥ 


अशुभोपयोगरहिताः शद्घधापयक्ता। शभोफ्यक्ता वा । 
निस्तारपन्ति लोक॑ तेष प्रभस्ते लगते भक्त: || २६० || 





गाथा २५४५० 
अन्वयार्थ:---[ उपरतपापः ] जिसके पाप रुक गया है, [सर्वेष धार्मिकेष समभावः] 
जो सभी धामिकोंके प्रति समभाववान्‌ है, और [ गुणसमितितोपसेत्री ] जो गुण- 


समुदायका सेवन करनेवाला है, [सः पुरुषः ] वह पुरुष [ सुमरागेस्य ] सुमागंका 
[ भागी भवति ] भागी होता है । ( अर्थात्‌ सुमागंवान्‌ है) 


टीकाः--पापके रुक जानेसे, सर्व्धामयोंके प्रति स्वयं मध्यस्थ होनेसे और 
गुणसमूहका सेवन करनेसे जो सम्यग्दर्णन ज्ञानचारित्रकी झुगपत्तारूू्प परिणतिसे 
रचित एकाग्रतास्वरूप सुमार्गका भागी ( सुमार्गशाली-सुमार्गंका भाजन ) है वह श्रमण 
निजको और परको मोक्षका और प्ृण्यका आयतन (स्थान ) है इसलिये वह 
( श्रमण ) ग्रविपरीत फलका कारण ऐसा अविपरीत कारण' है, ऐसी प्रतीति 
करनी चाहिये ॥ २५६ ॥ 


अब, अविपरीत फलका कारण, ऐसा जो 'ग्रविपरीत कारण' है उसे विशेष 
समभाते :+- 


गाया २६० 


अन्वयाथ:-[ अशुमोषयोगरहिताः ) जो अशुभोपयोगरहित वर्तते हुये 
[ धुद्धोपपुक्ताः ] शुद्धोपयुक्त [वा ] अथवा [ शुभोपयूक्ताः ] शुभोपयुक्त होते हैं, वे 


जेन शारत्रमाला ] -- चरणानुयोगलूचक चूलिका -- इ्द्ऊ 


यथोक्तरक्षणा एवं श्रमणा मोहदेपराप्रशस्तरागोच्छेदादशभोपयोगवियुक्ताः सन्‍्तः सकल- 
कषायोदय विच्छेदात कदाचित्‌ शद्धोपयुक्ताः प्रशस्तराग विपाकात्कदा चिच्छुमोंपयुक्ताः स्वयं मोक्षा- 
यतनत्वेन लोक निस्तारयन्ति तद्भक्तिभावत्रषृत्तप्रशस्तभावा मवन्ति परे च पृण्यमाजः ॥ २६० ॥ 


अथाविपरीतफलकारणाविपरीतकारणसपमुपासनप्रवृत्ति. सामान्यविशेषतों_ विधेयतया 
प्रश्नद् तेनोपदर्शय ति--- 
दिट्रा पगद वत्थ अब्मुट्राणप्पधाणकिरियाहि । 
बट्रदु तदो गुणादों विसेसिदब्यों त्ति उददेसो ॥ २६१ ॥ 
टप्टता प्रकृते बस्खम्पृत्यासप्रधानक्रियामि। | 
बतेतां ततो गुणाहिशेपितत्य इति उपदेश: || २६१ ।॥ 





श्रमण ) [ लछोक॑निस्तारयन्ति ] लोगोंको तार देते हैं; (और ) [ तेषु भक्तः ] 
उनके प्रति भक्तिवान जीव [ प्रशस्तं ] प्रशस्त ( पुण्य ) को [ लभते ] प्राप्त करता है । 


टीकाः---यथोक्त लक्षणवाले श्रमण ही--जो कि मोह, द्वेष और अ्प्रशस्त 
रागके उच्छेदसे भ्रशु भोपयोग रहित वतंते हुये, समस्त कषायोदयके विच्छेदसे कदाचित्‌ 
शद्धोपयुक्त ( शुद्धोपयोगमें युक्त ) और प्रशस्त रागके विपाकसे कदाचित्‌ शुभोपयुक्त 
होते हैं वे--स्वयं मोक्षायतन ( मोक्षके स्थान ) होनेसे लोककों तार देते हैं, और 
उनके प्रश्षि भक्तिभावसे जिनके प्रशस्त भाव प्रवर्तता है ऐसे पर जीव पुण्यके भागी 
( पुण्यशाली ) होते हैं ॥ २६० ॥। 

ग्रब॒ अविपरीत फलका कारण जो “अविपरीत कारण उसकी उपासनारूप 
प्रवत्ति सामान्यतया और विशेषतया करने योग्य है,-यह दो सूत्रों द्वारा बतलाते हैं:--- 


गाथा २६२ 
अन्वयाथ:---[ प्रक्ृंतं बस्तु ) 'प्रकृत वस्तुको [ दृष्टया ] देखकर ( प्रथम तो ) 
[ अभ्युत्थानप्रधानक्रियाभिः ] 'अभ्युत्थान झ्ादि क्रियाओंसे [ बतेताम ] ( श्रमण ) वर्तों; 





१. प्रकृतवस्तु - अविक्ृत वस्तु; अविपरीत पात्र ( अभ्यंतर-निरुपराग-शझुद्ध आत्माकी भावनाको 
बतानेवाला जो बहिरंग-निम्नथ-निविकाररूप है उस रूपवाले श्रमणको यहां 'प्रकृृत वस्तु! कहा है । ) 
२. अश्युत्यान-- सम्मानार्थ खड़े ह्ोजाना और सम्मुख जाना । 


श्द्ध८ «« प्रथधचनसार --- [ भगवान भीकुन्दकुन्द-कदाम 


अ्रमणानामात्मविशुद्धिहेती प्रकृते वस्तुनि तदनुकूलक्रियाप्रइस्या गुणातिश्नयाधानमप्र- 
दिपिदस ।। २६१ ॥ 
अब्भुट्राणं गहणं उबासणं पोसणं च सकार॑ं। 
अजलिकरणं पणमं भणिदं इह गुगाधिगाएं हि ॥ २६२ ॥ 
अम्युत्थानं अहणमुपासन पोषण थे सत्कारः । 
अध्जलिकरणं प्रणामों मणितमिद्द गुणाधिकानां हि || २६२ ॥ 


श्रमणानां. स्वतो 5घिकगुणानामस्यृत्यानग्रदणोपासनपोषणसत्काराध्जलिकर णप्रणाम प्रवू- 
चयो न प्रतिषिद्धा! ।। २६२ ॥ 


([ ततः ] फिर [ गुणात्‌ ) गुणानुसार [ विश्वेषितव्यः ]) भेद करना,--[ इति उपदेशः ] 
ऐसा उपदेश है । 

टीका;-- श्रमणोंके श्रात्मविशुद्धिकी हेलुभूत प्रकृतवस्तु ( श्रमण ) के प्रति 
उनके योग्य क़ियारूप प्रवृत्तिसे गुगातिशयताके आरोपण करनेका निषेध नहीं है । 

भात्राथं:--यदि कोई श्रमण अन्य श्रमणको देखे तो प्रथम ही, मानो वह 
अन्य श्रमण गुणातिशयवान्‌ हो इसप्रकार उनके प्रति ( अभ्युत्थानादि ) व्यवहार 
करना चाहिये। फिर उनका परिचय होनेके बाद उनके गुणानुसार बताव करना 
चाहिये ॥ २६१ ॥ 


( इसप्रकार पहला सूत्र कहकर अरब इसी विषयका दूसरा सूत्र कहते हैं:--) 


गाथा २६२ 

अन्वयार्थ:-- [ मुणाधिकानां हि ] गुणमें अ्रधिक ( श्रमणों ) के प्रति [ अस्यू- 
स्थान ] अभ्युत्यान, [ ग्रहर्ण | ग्रहण ( आदरसे स्वीकार ), [ उपासन ] उपासन ( सेवा ), 
[ पोषण ] पोषण ( उनके अशन, शयतादिकी चिन्ता ), [ सत्कारः ] सत्कार ( गुणोंकी 
प्रशंसा ), [ अज्ललिकरणं ] प्रजजलि करना ( विनयपूर्वक हाथ जोड़ना ) [ वे ] और 
[ प्रभामः | प्रणाम करना [ इह ] यहाँ [ मणितम ] कहा है । 

टीकाः-- श्रमणोंको अपनेसे अ्रधिक गुणी ( श्रमणोंके ) प्रति अभ्युत्थान, ग्रहण, 
उपासन, पोषण, सत्कार, भ्रंजलिकरण और प्रणामरूप प्रवृत्तियाँ निषिद्ध नहीं 
हैं ॥ २६२ || 


जेम शाखमाला ] -- चरणानुयोगसूचक भूलिफा -- इधर ६ 


अथ श्रमणाभासेपु सर्वाः प्रदृद्तीः प्रतिषेषयति-- 
अच्भट्रेया समणा सुत्तत्थविसारदा उबासेया। 
संजमतवणाणड्ढा पणिवदणीया हि समणेहिं ॥ २६३ ॥ 
अम्युत्थेयाः श्रमणाः स्त्राथ विशारदा उपासेयाः । 
संयमतपोज्ञानादधाः प्रणिपतनीया द्वि श्रमणे! ॥ २६३ ॥|। 


घत्रार्थ वैज्ञारयप्रव तिंतसं यमतप ःस्वतसस्‍्वज्ञानानामेब_ श्रमणानामस्युत्यानादिकाः प्रवृत्तयों 5प्र- 
विषिद्वा इतरेषां तु श्रमणाभासानां ता प्रतिषिद्धा एवं !। २६३ ॥। 


अथ कीरश! अश्रमणाभासों भवतीत्याख्याति--- 
ण हवदि समणों त्ति मदो संजमतवसंत्तसंपजत्तीं वि । 


जदि मदहहदि ण अत्थे आदपधाएं जिणक्खादे ॥ २६४ ॥ 
ने भवति धरण इति मतः संयमतपः/सत्रसंप्रयुक्तो 5पि | 
यदि श्रद्धा नाथनात्मप्रधानान जिनाख्यातान ॥ २६४ ॥ 


'है/ लक अमन पेज जन ने ऑन्‍चतज-->ल्लल न अ्िजनत+ ता + ऑज--+>-००++०---+« - ०-० 


अब श्रमणाभासोंके प्रति समस्तप्रवत्तियोंका निषेध करते हैं:--- 
गाधा २६३ 


अन्वयार्थ--[ श्रमणै: हि ] श्रमणोंके द्वारा [ ब्त्रा्थ विशारदाः ] सूत्रार्थविशा रद 
( सूत्रंफे और सूत्रकथित पदार्थोके ज्ञानमें निपुण) तथा [ संयमतपोन्नानाठयाः ] 
संयन, तप और (आत्म ) ज्ञानमें सम्रद्ध [ श्रमणः ] श्रमण [ अभ्युत्थेयाः उपासेयाः 
प्रणिपतनीयाः ) अभ्युत्थान, उपासना और प्रणाम करने योग्य हैं । 

टीकाः--जिनके सूत्रोंमें और पदार्थोमिं विशारदत्वके द्वारा संयम, तप और 
स्वतत्वका ज्ञान प्रवर्तता है उन श्रमणोंके प्रति ही अरभ्युत्थानादिक प्रवृत्तियाँ अनिषिद्ध 
हैं, परन्तु उनके अतिरिक्त अन्य श्रमणाभासोंके प्रति वे प्रवृत्तियाँ निषिद्ध 
ही हैं २६३ ॥ 

अब, श्रमणाभास कंसा ( जीव ) होता है सो कहते हैं:-- 

गाया २६४ 


अन्वयार्थ :--[ संयमतप/्ज़्संप्रयुक्तः अपि ] सूत्र, संयम ओर तपसे संयुक्त होने 
पर भी [ यदि ] यदि ( वह जीव ) [ जिनाख्वातान्‌ ] जिनोक्त [ आत्मप्रधानान्‌ ] 


६० «“« प्रवचनखार -- [ भगवान भीकुस्दकुस्व-कद्दान . 


आभमश्ञो5पि संयतोडपि तपःस्थो5पि जिनोंदितमनस्ताथ निर्भर विश्व स्वेनात्मना ज्लेयत्वेन 
निष्पीतत्वादात्मप्रधानमश्रदघान! श्रमणाभासों भवति || २६४ | 


अथ श्रामण्येन सममननुमन्‍्यमानस्य विनाश दर्शयति-- 
अववददि सासणत्थं समणं दिद्गरा पदोसदों जो हि। 
किरियासु णाएुमरणदि हवदि हि सो णटुचारित्तो ॥ २६५ ॥ 
अपबदति शामनस्थं॑ अमर्ण दृष्टवा प्रदषतों सो हि ! 
क्रियात नानुमन्यते भवति हि से नट्यारित्र: ।। २६५४ ।। 


श्रमणं शासनस्थमप्ि प्रद्धपादपवदतः क्रियास्वननुमन्यमानस्थ च प्रद्डपकपायितत्वाचा रिश्र 
नश्यति ॥ २६४ ॥ 


ग्रात्मप्रधान [ अर्थान्‌ ] पदार्थोका [ न श्रद्ध्ठ ] श्रद्धान नहीं करता तो वह [ श्रमणः 
न भव॒ति ] श्रमण नहीं है,-[ इति मतः ] ऐसा ( झगममें ) कहा है । 

टीकाः--आगमका ज्ञाता होनेपर भी, संयत होनेपर भी, तपमें स्थित 
होनेपर भी, जिनोक्त अनन्त पदा्थोंसे भरे हुये विश्वको--जो कि ( विश्व ) अपने 
ग्रात्मासे ज्ञेयरूपसे पिया जाता होनेके कारण 'आत्मप्रधान है उसका-जों जीव श्रद्धान 
नहीं करता वह श्रमणाभास है ॥| २६४ ॥॥ 

ग्रब, जो श्रामण्यसे समान है उनका अनुमोदन ( आदर ) न करनेवालेका 
विनाश बतलाते हैं:-- 

गधा २५६४ 

अन्वयार्थ---[ यः हि] जो [ शामनस्थं श्रमणं ] शासनस्थ ( जिनदेवके 
शासनमें स्थित ) श्रमणकों [ दृष्ट्वा ] देखकर [ प्र्दषतः ] द्वेपसे [| अपवदति ] उसका 
ग्रपवाद करता है, और [ क्रियासु न अनुमन्यते ] ( सत्कारादि ) क्रियाप्रोंके करनेमें 
प्रनुमत ( प्रसन्न ) नहीं है [ सः नष्टवारित्र: हि भत्रति ] उसका चारित्र नष्ट होजाता है। 

टीका;:--जो श्रमण दपके कारण शासनस्थ श्रमणका भी अ्रपवाद करता है 
और ( उसके प्रति सत्कारादि ) क्रियायें करनेमें अ्नुमत नहीं है, वह श्रमण द्वेषसे 
“कषायित होनेसे उसका चारित्र नष्ट हो जाता है ॥ २६५ ॥ 


१. आत्मप्रधान - जिसमे आत्मा प्रधान है ऐसा; [ आत्मा समस्त विश्वकों जानता है इसलिये बह 
विश्वमें-विश्वके समस्त पदार्थोर्मे-प्रधान है। ] 
२. कषायित 5 क्राधमानादिक कषायबाले; रंगित; विकारी । 


लेन शास्त्रमाक्षा ] ««» चरणानुबोगसूजचक चूलिका -- ३४१ 
अथ श्रामण्येनाधिकं हीनमिवाचरतों विनाश दर्शयति--- 


गुणदोधिगस्स विणयं पडिच्छंगो जो वि होमि समणो त्ति। 
होज्ज॑ ग्रणापरो जदि सो होदि अणंतसंसारी ॥ २६६ ॥ 
गुणतो5घिकस्य विनय प्रत्येषको योऊपि भवरामि भ्रमण इति । 
भवन गुणाथरों यदि से अवत्यनन्तसंसारी || २६६ |! 
स्वयं जघन्यगुणः सन्‌ भ्रमणो 5हमपीत्यवलेपात्परेषां गुणाधिकानां विनय प्रतीच्छन्‌ श्रा- 
मण्यावलेपवशात्‌ कदाचिदनन्तसंसार्यपि मचति ।। २६६ ।॥ 


अथ श्रामण्येनाधिकस्य हीन॑ सममिवाचरतों विनाश दर्शधयति-- 


अधिगगणा सामणण वद्रति गुणाधरंहिं किरियासु । 
जदि ते मिच्छवजत्ता हवंति पव्मव्चारित्ता ॥ २६७ ॥ 


ग्रव, जो श्रामण्यमें अधिक हो उसके प्रति जसे कि वह श्रामण्यमें हीन 
( अपनेसे मुनिपनेमें नीचा ) हो ऐसा आच रण-करनेवालेका विनाश बतलाते हैं:--- 


गाथा २६३६ 

अन्वयार्थ:-[ यः ] जो श्रमण [ यदि गुणाघरः भबन्‌ ] गुणोंमें हीन होनेपर 
भी [ अपि श्रमणः भवाप्ति ] मैं भी श्रमण हूँ [ इति ] ऐसा मानकर अर्थात्‌ गवे करके 
[ गुणतः अधिकस्य ] गुणोंमें अधिक ( ऐसे श्रमण ) के पाससे [ विनय प्रत्येषकः ] 
विनय ( करवाना ) चाहता है [सः ) वह [ अनन्तसंसारी भत्रति | अनन्तसंसारी 
होता है । 

टीकाः---जो श्रमण स्वयं जधन्यग्रुणोंवाला होनेपर भी “मैं भी श्रमण हूं ऐसे 
गवंके कारण दूसरे अधिक गुणवालों ( श्रमणों ) से विनयकी इच्छा करता है, वह 
शभ्रामण्यके गवंके वशसे कदाचित्‌ अनन्त संसारी भी होता है ॥ २६६ ॥ 


झ्रब, जो श्रमण श्रामण्यसे अप्रिक .हो वह. जो अपनेसे हीत-श्रमणके प्रति 
समान जैसा (अपने बराबरी वाले जंसा ) श्राचरण करे तो उसका विनाश 
बतलाते हैं:-- 


३88 «« अवजनसार *- [ भगवान श्रीकुस्दकुद -कहान 


अधिकगुणा: आमण्ये वतंन्‍्ते गुणाधरें! क्रियासु | 
यदि ते मिथ्योपयुक्ता मवरित प्रश्नष्टचारित्रा ॥ २६७ ॥ 


स्वयमपिकगुणा गुणाघरेः परे! सह क्रियासु बतमाना मोहादसम्पगुपयुक्तत्वाशारित्राद्‌- 
अश्यन्ति ॥ २६७ ॥ 


अथासत्संगं प्रतिषेष्यत्वेन द्श यति-- 


णिच्छिदसुत्तत्यथपदो ममिदकसाशों तवोधिगों चावि । 
लोगिगजणसंसरगं एण चयदि जदि मंजदों ण हवदि ॥ २६८ ॥ 
निश्चितमत्राथपद। समितकपायस्तपोठधिकश्नापि । 
लोकिकजनमंसग न त्यजति यदि संयती न भव॒ति || श६८ ॥ 


गाथा २६७ 


अखयाथः--[ यदि आमण्ये अधिकगुणाः ] जो श्रामण्यमें अ्रधिक गुणवाले हैं, 
तथापि [ गुणाघरेः ] हीनग्रुणवालोंके प्रति [ क्रियासु ] ( वंदनादि ) क्रियाप्रोंमें 
[ बर्तन्ते ] वर्तते हैं, [ ते ] वे [ मिथ्योपयूक्ताः ] मिथ्या उपयुक्त होते हुये [ अ्रमृष्टचारित्राः 
मवन्ति ] चारित्रसे अ्रष्ट होते हैं । 


टीकाः--जों स्वयं अधिक गुणवाले होनेपर भी अन्य हीनगुणवालों 
( श्रमणों ) के प्रति ( वंदनादि ) क्रियाओंमें वतते हैं वे मोहके कारण असम्यक्‌ 
उपयुक्त होते हुये ( मिथ्याभावोंमें युक्त होते हुये ) चारित्रसे भ्रष्ट होते हैं ॥ २६७ ॥ 


भ्रब यह बतलाते हैं कि अ्रसत्संग निषेध्य है:--- 


साथ! २3६८ 
ट् अन्वयाथः-- [ निश्चितसत्राथंददः ] जिसले सूत्रों और अ्र्थोके पदको- 
झ्रधिष्ठानको ( भ्रर्थात्‌ ज्ञातृतत्त्वको ) निश्चित किया है, [ समितकषाय; ] जिसने ' 
कषायोंका शमन किया है, [ च॑ ] और [ तपो5घिकः भपरि ] जो अधिक तपवान है 
ऐसा जीव भी [ यदि ] यदि [ लौकिकजनसंसर्ग ] लौकिकजनोंके संसर्गको [ न त्यजति ] 
नहीं छोड़ता, [ संयतः न भवति ] तो बह संयत नहीं है | 


जैन शास्रमाल्ा ] - चरणानुयोगसूचक चुलिका -- ३६३ 


यतः सकलस्यापि विश्ववाचकस्य सल्न॒क्ष्मणः शब्दब्ह्षणस्तद्वाच्यस्थ सकलस्यापि सन्नप्म- 
णोविश्वस्थ च युगपदनुस्यृततदुभयज्ञेयाकारतयाघिष्टानभूतस्य. सन्नप््मणो श्वातृतत््वस्य निश्रय 
ना झिश्वितसतत्रार्थ दत्वेन निरुपरा गोपयो गर्बात्‌ समितकषा यत्वेन बहुशो 5म्यस्तनिष्कम्पोपयोगत्वा- 
रापो5घिकत्वेन च सुष्ठ संयतो5पि सप्तार्चिःसंग्रतं तोयमिवावश्य॑भाविविकारत्वात्‌ लौकिकसंगा- 
दसंयत एवं स्थाचतस्तत्संगः सबंथा प्रतिषेष्य एव ।। २६८ ॥ 

अब लौकिकलभ्रणपम्ुपलक्षयति-- 
टीकाः--( १ ) बविश्वके वाचक, 'सत्‌' लक्षणवान्‌ सम्पूर्ण ही शब्दब्रह्म और 
उस शब्दब्रह्मके वाच्य 'सत्‌” लक्षणवाले सम्पूर्ण ही विश्व उन दोनोंके ज्ञेयाकार शअपनेमें 
युगपत्‌ गृथित हो जानेसे (-ज्ञातृतत्वमें एक ही साथ ज्ञात होनेसे ) उन दोनोंका 
"ग्रधिष्ठानभूत 'सत्‌” लक्षणवाले ज्ञातृत्वका निश्चय किया होनेसे जिसने सूत्रों और 
ग्रथोंके पदको (-अ्रधिष्ठानकों ) निश्चित किया है ऐसा' हो (२ ) निरुपराग 
उपयोगके कारण ( ज्ञातृतत्व ) जिसने कपायोंको शमित किया है ऐसा' हो, और ( ३ ) 
निष्कंप उपयोगका बहुश: अभ्यास करनेसे ( ज्ञातृतत्व ) अधिक तपवाला' हो,-- 
इसप्रकार ( इन तीन कारणोंसे ) जो जीव भलीभाँति संयत हो, वह भी लौकिक 
( जनोंके ) संगसे असंयत ही होता है, क्योंकि अग्निकी संगतिमें रहे हुवे पानीकी 
भाँति उसे विकार अवध्यभावी है । इसलिये लौकिक संग स्वंथा निषेध्य ही है। 


भावार्थ:--जो जीव संयत हो, श्रर्थात्‌ ( १ ) जिसने दब्दब्रहको और उसके 
वाच्यरूप समस्त पदार्थोकों जाननेवाले ज्ञातृतत्त्वका निर्णय किया हो, ( २) जिसने 
कषायोंको शमित किया हो (३) और जो अधिक तपवान्‌ हो, वह जीव भी 
लौकिकजनके संगसे असंयत ही हो जाता है; क्‍योंकि जसे अ्रग्निके संगसे पानीमें 
उष्णतारूप विकार अवश्य हो जाता है, उसीप्रकार लौकिकजनके संसर्गको न 
छोड़नेवाले संयतके भ्रसंयततारूप विकार अवश्य हो जाता है । इसलिये लौकिकजनोंका 
संग सर्वप्रकारसे त्याज्य ही है ॥। २६८ ॥ 


पक आर कल आज नामक 5 हम हज मम 2 मकान जल मी मिल्क मत 


ग्रब, 'लौकिक' (जन ) का लक्षण कहते हैं:-- 


१ ज्ञातृतत््वका स्वभाव शब्द्झ्कको ओर उसके वाच्यरूप विश्वको युगपद्‌ जाननेका है इसलिये 
उस अपेक्षा ज्ञातृतत्वको शब्दअद्यका तथा विश्वका अधिष्ठान-आधार कह्दा गया है। संयत 
जीबको ऐसे ज्ञाठृतरबका निश्चय द्वोता है। 

२. बहुश: 5 ( १) बहुत; खूब ( २ ) बारंबार, 

बे 


१६७ «> गप्रवधनसार -- [ भगषान भी कुल्दकुस्द-कदान 


णिग्गंथं पव्वड़दों वद्रदि जदि एहिगेहि कम्मेहिं । 
सो लोगिगो त्ति भणिदों मंजमतवसंपजुत्तोवि ॥ २६६ ॥ 
मैग्रेस्थ्य॑ प्रत्रजितों बतते ययहिकी: कम: । 
मे लोकिक इति मणितः संयमतपःसंग्रयृक्तीपि ॥| २६९ ।। 
प्रतिज्ञातपरमने ग्रंन्थ्यप्र वज्यत्वादुद्‌ढसंयमतपो भारो 5पि मोहबहुलतया श्लथीकृतशु॒द्धचेतन- 
ब्यवहारों ध्ृहदमलुष्यव्यवद्दारेण व्याधूर्ण मानत्वादे हिककर्मा निषृती लोकिक हत्यूच्यते । २६६ ।। 
अथ सत्संग विधेयत्वेन दर्शयति-- 
तम्हा सम॑ गुणादों समणा सम गुणहि वा अहिय॑ । 
अधिवमद तम्हि णिच्च इच्छेदि जदि दुक्खपरिमोकखे || २७० ॥ 
तम्मात्मम गुणात्‌ श्रमण: श्रमर्ण गुणवाबिशम !! 
अधिव्रसतु तत्र नित्य हच्छति यदि दःखपरिमोक्षम ।। २७० || 


प............-०००-०००-“-+ता+-डल+-- कि ज भ।झा।। जज धनी न तन लत ा।+ एज ४-८ 





मन्वयार्थः--[ नैग्रन्थ्यं प्रवजितः ] जो ( जीव ) निग्रंथरूपसे दीक्षित होनेके 
कारण [ संयमतपःसंप्रयुक्तः अपि ] संयमतपसयुक्त हो उसे भी, [ यदि सः ] यदि वह 
[ ऐद्िकेः कममिः वतेते ] ऐहिक कार्यो सहित बतंता हो तो, [ छोकिकरः इति भणितः ] 
लौकिक' कहा गया है । 

टीकाः--परमनिर्ग्ंथतारूप प्रवृज्याकी प्रतिज्ञा ली होनेसे जो जीव संयमतपके 
भारको वहन करता हो उसे भी, यदि उस मोहकी बहुलताके कारण शुद्धचेतन 
व्यवहारको छोड़कर निरंतर मनुष्यव्यवहारके द्वारा चक्कर खानेसे 'ऐहिक कर्मोसे 
झनिवृत्त हो तो, 'लौकिक' कहा जाता है ॥ २६६ ॥ 

अरब, सत्संग विधेय (-करने योग्य ) है, यह बतलाते हैं:--- 

गाथा २०० 

अन्वयार्थ!--[ तस्मात्‌ ] ( लौकिकजनके संगसे संयत भी अ्रसंयत होता है ) 

इसलिये [ यदि ] यदि [ श्रमणः ] श्रमण [ दुःखपरिमोक्षम्‌ इच्छति ] दुःखसे परिसुक्त 


१. ऐहिक -- लौकिक ( ख्यातिपूजालाभके निमित्तमूत्त ज्योतिष, मंत्र, वाद, बेद्यक इत्यादि कारये 
ऐहिक कार्य हैं। ) 


जैन शाखमाक्षा «- चरशानुयोगस्‌चक चूलिका -- झ््छ 


यतः परिणामस्थमावत्वेनात्मनः सप्तार्तिःसंगत॑ तोयमिवावश्य॑भाविविकारत्वान्नौकि- 
कगात्संयतो 5प्यसंपत एवं स्पात्‌ । ततो दुःखमोक्षार्थिना गुणे! समो5घिको वा श्रमण) श्रमणेन 
नित्यमेवाधिवतनीयः तथास्य शीतापवरककोणनिद्वितशीततोयवत्समगुणसंगादुगुणरक्षा शीततर- 
तुहिनिशकरासंपक्तशीततोयवद्‌ मुणाधिकसंगाव गुणबृद्धिः | २७० ॥। 
श्रव्त्यध्यास्य शुभोपषयोगजनितां कांचित्मवृ्ति यतिः 
सम्यकसंयमसौष्ठवेन परमां क्रामश्रितृर्ति क्रमात | 
हेलाक्रान्तममस्तवस्तु विसर प्रस्ताररम्योद यां 
झानानन्दमयी दशामनुभवत्वेकान्ततः शाश्वतीम्‌ || १७ ॥ |। 

--इति शुभोपयोगप्रज्ञापनम्‌ । 
होना चाहता हो तो वह [ मुणातूसमं ] समान गुणोंवाले श्रमणके [ वा ] अथवा 
[ गुणेः अधिक श्रमर्ण तत्र ] भ्रधिक गुणोंवाले श्रमणके संगमें [ नित्यम्‌ ] सदा 
[ अधिव्सतु ]) निवास करो । 

टीकाः--क्योंकि झ्रात्मा परिणामस्वभाववाला है इसलिये अग्निके संगमें रहे 
हुवे पानीकी भाँति ( संयतके भी ) लौकिक संगसे विकार अवश्यंभावी होनेसे संयत 
भी असंयत ही हो जाता है । इसलिये दुःखोंसे मुक्ति चाहनेवाले श्रमणकों (१ ) 
समान गुणवाले श्रमणके साथ अथवा (२) अधिक गुणवाले श्रमणके साथ सदा ही 
निवास करना चाहिये। इसप्रकार उस श्रमणके ( १ ) शीतल घरके कोनेमें रखे 
हुये शीतल पानीकी भाँति समान गुणवालेकी संगतिसे गुणरक्षा होती है, और (२) 
अधिक शीतल हिम ( बरफ )के संपर्कमें रहनेवाले शीतल पानीकी भाँति अधिक 
गुणवालेके संगसे गुणवुद्धि होती है ॥ २७० ॥ 

[ श्रब इलोक द्वारा यह कहते हैं कि श्रमण क्रमछा: परम निवृत्तिको प्राप्त 
करके शाश्वत ज्ञानानन्दमयदशाका अनुभव करो:- | 

[ अथं:--] इसप्रकार शुभोपयोगजनित किचित्‌ प्रवृत्तिका सेवन करके 
यति सम्यक्‌ प्रकारसे संयमके सौप्ठव ( श्रेष्ठता, सुन्दरता )से क्रमश: परम निवृत्तिको 
प्राप्त होता हुआ; जिसका रम्य उदय समस्त वस्तुसमूहके विस्तारको लीलामात्नसे 
प्राप्त हो जाता है ( जान लेता है ) ऐसी शाश्वती ज्ञानानन्दमयी दशाका एकान्तत: 
( केवल-सर्वथा-अत्यन्त ) अनुभव करो । 

# इसप्रकार शुभोपयोगप्रज्ञापन पूर्ण हुआ । * 
# शादू लकबिक्रीड़ित छल ! 


भ६६ «“» भ्रबँनसार --- [ अगवान भ्रीकृत्तकुम्ण -कट्दान 
अथ पञ्रत्नम । 
शादू लविक्रीड़ित छन्‍्द । 

तन्जस्यास्थ भिखण्डमण्डनमिव प्रद्योतयत्सबंतो- 

द्वेठीयीकमथाइतो भगवतः संस्ेपतः शासनम्‌ । 

व्याकृवज्जगतो विलक्षणपथां संसारमोक्षस्थितिं 

जीयात्संप्रति पश्चरत्नमनघं सप्तेरिमेः प॑श्मञमिः ॥ १८ ।। 

अथ संसारतस्वप्तदूधाटपति--- 


जे अजधागहिदत्या एदे तब्न त्ति शिच्छदा समये । 

अच्चंतफलममिद्ध भमंति ते तो पर काल ॥ २७१ ॥ 
ये असथागरृद्वीतार्था एवे तत््वमिति निश्चिता; समये । 
अत्यन्तफठममृ दूं अ्रमन्ति ते गत; पर कालम )। २७१ || 





अभी वन “तन जन मे ना 
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अब पंचरत्न हैं ( पाँच रत्नों जेसी पाँच गाथायें कहते हैं ) 

[ वहाँ पहले, उन पाँच गाथाओंकी महिमा इलोक द्वारा कहते हैं---] 

अर्थः--भ्रब इस शास्त्रके कलंगीके अलड्भार जंसे (-चूड़ामणि समान ) यह 
पाँचसूत्ररूप निर्मल पंचरत्न--जो कि संक्षेपसे अहेन्तभगवानके समग्र श्रद्धितीय शासनको 
सवंत: प्रकाशित करते हैं वे--- विलक्षण पंथवाली संसार-मोक्षकी स्थितिको जगतके 
समक्ष प्रगट करते हुये जयवन्त वर्तों । 


भ्रब संसारतत्वको प्रगट करते हैं:--- 


साथा २७१ 


अन्वयार्थ:--[ ये ] जो [ समये ] भले ही समयमें हों ( भले ही वे द्रव्यलिगी- 
के रूपमें जिनमतमें हों ) तथापि वे [ ऐसे तस्वम्‌ ] यह तत्त्व है ( वस्तुस्वरूप ऐसा 
ही है )' [|ति निश्चिताः ] इसप्रकार निशचयवान वतंते हुये [ अयथाएद्दीतार्थाः ] 
पदार्थोंको अ्रयथार्थतया ग्रहण करते हैं ( जंसे नहीं हैं वेसा समझते हैं )[वे | वे 
[ अत्यन्तफलप्रमृद्धम्‌ ] भ्रत्यन्तफलसमृद्ध ( अनन्त कर्मफलोंसे भरे हुये ) ऐसे [ अतः पर 
काले ] अ्बसे आगामी कालमें [ भ्रमन्ति ] परिभ्रमण करेंगे। 


>यदधापाइपथरपेशाथर पर पपशा०काक- न +८ पर पसन---+4. महा अरथ उपर ननस+ ऊन पमर जप करार व तकमपपक 
१. विलक्षण + भिन्न-भिन्न [ संसार और मोक्षको स्थिति भिन्न सरिन्न पंचवाली है, अर्थात्‌ संसार 
और मोक्षका मार्ग अलग-अलग है। ] 


लेन शास््रमाक्ा ) -- 'बरणानुयोगसूचक चूलिका -- ३६७ 
ये स्व॒यमविवेकतो 5न्यथेव प्रतिपधार्थानित्यमेब तत्वमिति निश्रयमारचयन्तः सतत सम्मुप- 
चीयमानमद्ामोइमलमलीमसमानसतया नित्यमश्नानिनो मवन्ति ते खलु समये स्थिता अप्य- 


नासादितपरमार्थआमण्यतया श्रमणाभासाः सन्‍्तो5नन्‍्तकमफलोपभोगप्राग्भारमयंकरमनन्तकाल- 
मनन्तभावान्तरपरावरतैंरनवस्थितवृत्तयः संसारतस्वमेवावबुध्यताम्‌ (। २७१ ॥ 


अथ मोक्षतस्वत्ुद्घाटयति--- 
अजधाचारविजुत्तो जधत्थपद॒णिब्छिदों पसंतप्पा । 
गफले बिरं ण॒ जीवदि इह सो संपुएणसामणणों ॥ २७२ ॥ 
अयथाचएरजिपृक्तो यधाथपदनिश्चितः प्रशान्तात्मा । 
अफले जनिरं न जीजति इंद से संपूर्ण भामण्प: |। २७२ || 
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टीऋाः---जो स्वयं अविवेकसे पदार्थोको अन्यथा ही अंगीकृत करके ( अन्य 
प्रकारसे ही समभकर ) ऐसा ही तत्व ( वस्तु स्वरूप ) है' ऐसा निईअ॒चय करते हुये, 
सतत एकत्रित किये जानेवाले महा मोहमलसे मलिन मनवाले होनेसे नित्य श्रज्ञानी 
हैं, वे भले ही समयमें ( द्रव्यलिगी होते हुये जिनमार्गमें ) स्थित हों तथापि परमार्थ 
श्रामण्यको प्राप्त न होनेसे वास्तवमें श्रमणाभास वर्तते हुये, ग्ननन्त कर्मफलकी 
उपभोग राशिसे भयंकर ऐसे अनन्तकाल तक अनन्त भावान्तररूप परावत्तनोंसे 
“अनवस्थित वृत्तिवाले रहनेसे, उनको संसारतत्व ही जानना ॥ २७१ ॥ 

ग्रब मोक्ष तत्वको प्रगट करते हैं:--- 


गाथा २७२ 


बन्वयाथ:---[ यथार्थपदनिश्चितः ] जो यथार्थतया पदोंका तथा अर्थों (पदार्थों) 

का निशचचयवाला होनेसे [ प्रशान्तात्मा ] 'प्रशान्तात्मा है और [ अयथाचार वियुक्तः ] 
प्रययाचार (-अन्यथाश्राच रण, भ्रयथार्थआराचरण ) रहित है [ सः संपूर्णश्रामण्यः ] वह 
संपूर्ण श्रामण्यवाला जीव [ अफले ] अ्रफल (-कमंफल रहित हुए ) [हद ] इस 
१. अनबम्यित -- अस्थिर [ मिध्यादृष्टियोंने भले ही द्रव्यलिंग धारण किया द्वो, तथापि उनके 
अनन्तकाल तक अनन्त भिन्न भिन्न भावरूपसे भावान्तररूपसे पंरावतेव होते रहनेसे वे अस्थिर 


परिणतिवाले रहेंगे, और इसलिये वे संसारतत्व दी हैं । 
२, प्रशांतात्मा > प्रशांतस्वरूप; प्रशांतमूर्ति; उपशांत; स्थिर हुआ | 


| श्ष्ट रु +अवचनसार -- [ भगवान श्रीकुन्दकुन्द-कद्ाम 


यख्रिलोकबूलिकायमाननिर्मलविवेकदी पिकालोकशालितया यथावस्थितपदार्थनिश्चय- 
निषर्तितौत्सुक्यस्वरूपमन्थरसततोपज्ञान्तात्मा सन्‌ स्वरूपमेकमेवामिम्ुुस्येश चरक्षयथाचारवि- 
युक्तो नित्य ब्वानी स्‍्थाद स खलु संपूर्णभ्रामण्यः साक्षात्‌ श्रमणो हेलावकीणंसकलश्राक्तनकर्म- 
फलत्वादनिष्पादितनूतनकर्फलत्वाच पुनः प्राणधारणदैन्यमनास्कन्दन्‌ ट्वितीयभावपरावर्तामाबात्‌ 
शुद्धस्वभावावस्थितवृत्तिमक्षितत्तमवबुध्यताम्‌ ॥। २७२ ॥ 


अथ मोक्षतस्वसाधनतस्वमुद्घाटय ति--- 
मम्मं विदिदपदत्था चत्ता उवहिं वहित्थमज्मत्थं । 
विसयेस णावसत्ता जे ते सुद्धा त्ति णिद्दिट्रा ॥ २७३ ॥ 


बंमारम चिर॑ न जीवति ] चिरकाल तक नहीं रहता (प्रल्पकालमें ही मुक्त 
होता है । ) 


टीकाः--जो ( श्रमण ) त्रिलोककी चूलिकाके समान निर्मल विवेकरूपी 
दीपिकाके प्रकाशवाला होनेसे यथास्थित पदार्थनिश्चयसे उत्सुकताको दूर करके 
"'स्वरूपमंथर रहनेसे सतत 'उपश्ांतात्मा' वतंता हुआ, स्वरूपमें एकमें ही श्रभिमुखतया 
विचरित (क्रीड़ा करता ) होनेसे अयथाचार रहित” बतंता हुआ नित्यज्ञानी हो, 
वास्तवमें उस सम्पूर्ण श्रामण्यवाले साक्षात्‌ श्रमणकों मोक्षतत्व जानना, क्योंकि पहलेके 
सकल कर्मोेके फल उसने लीलामात्रसे नष्ट कर दिये हैं इसलिये और वह नूतन 
कमफलोंको उत्पन्न नहीं करता इसलिये पुन: प्राण धारणरूप दीनताको प्राप्त न होता 
हुआ द्वितीय भावरूप परावतंनके अभावके कारण शुद्धस्वभावमें अवस्थित वृत्तिवाला 
रहता है ॥ २७२ || 


श्र मोक्षतत्वका साधनतत्ब प्रगट करते हैं:--- 





१. स्वरूपमंथर -- स्वरूपमें जमा हुआ [ मन्यरका अथ है सुस्त आलसी । यह श्रमण श्वरूपमें तृप्त रे 
होनेसे मानों स्वरूपसे बाहर निकलनेकों सुस्त या आलसी हो, इस प्रकार स्वरूप प्रशांतिमें 
मग्न होकर रहा है । 

२. अवस्थित 5 स्थिर, [ इस संपूर्ण श्रामण्यवाले जीबको अन्यभावरूप परावर्तन ( पलटन ) नहीं 


होता, वह सदा एक द्वी भावरूप रहता है--शुद्धस्वभावमें स्थिर परिणतिरूपसे ( दृत ) है; 
इसलिये बह जीव मोच्तत्व दी है। ] 


जैन शास्रमाला ] « अरशानुयोगसूथक चूलिका न श्६६ 


सम्यखिदितपदाथ स्ट्यक्त्वोपर्धि अद्विस्थमध्यस्थम्‌ । 
विषयेष्र नावमक्ता ये ते श॒द्धा इति निर्दशः ।| २७३ ॥ 
अनेकान्तकलितसकलज्ञात ल्लेयतस्वयथावस्थितस्वरूपपाण्डित्यश्ौण्डाः सन्‍्तः समस्तबहि- 
रज्ान्तरखसड्भतिपरित्याग विविक्तान्तश्षकवकाय मानानन्तशक्तिचेतन्य मास्वरात्मतत्त्तस्वरूपाः स्व- 
रूपगुप्तम॒धुप्कल्पान्तस्तत्त्ववचितया तिषयेषु मनागप्यासक्तिमनासादयन्तः समस्तानुभाववन्तो 
मगवन्तः श॒ुद्धा एबासंसारघटितविकटकर्मकवाटविघटनपटीयसाध्यवसायेन प्रकटीक्रियमाणावदाना 
मोक्षतस्वसाधनतत्त्वमवबुध्यताम्‌ ।। २७३ ॥। 


अथ मोक्षतत्वसाधनतर्वं सबभनोरथस्थानत्वेनाभिनन्द्यति--- 


सूद मग ये सामगएं मणियं सुद्धम्म दंसएणं णाएं । 
भुदृस्पम ये णिव्याएं सो चिय पिद्धा छमा तम्स ॥ २७४ ॥ 


गाधा २७३ 
अन्वयार्थ:--[ सम्यम्बिदित पदार्थाः ] सम्यक्‌ ( यथार्थतया ) पदार्थोको 
जानते हुये [ ये ] जो [ बहिस्थमध्यस्थम्‌ ] बहिरंग तथा अंतरंग [ उपधि ] परियग्रहको 
[ त्यकत्वा ] छोड़कर [ विषयेषु न अवसक्ताः ] विषयोंमें झ्रासक्त नहीं हैं, [ वे ) वे 
[ छुद्ऑा; इति निर्दिष्टाः ] 'शुद्ध' कहे गये हैं । 


टीकाः--अनेकान्त के द्वारा ज्ञात सकल ज्ञातृतत्व और ज्ञेयतत्वके यथास्थित 
स्वरूपमें जो प्रवीण हैं, श्रन्तरंगमें चकचकित होते हुये भ्रनन्तशक्तिवाले चेतन्यसे 
भास्वर ([ तेजस्वी ) आत्मतत्वके स्वरूपको जिनने समस्त बहिरंग तथा अ्रन्तरंग 
संगतिके परित्यागसे विविक्त ( भिन्न ) किया है, और ( इसलिये ) ग्रन्तःतत्वकी वृत्ति 
( आत्माकी परिणति ) स्वरूपग्रुप्त तथा सुषुप्त (जेसे कि सो गया हो) समान (-प्रशांत ) 
रहनेसे जो विषयोंमें किचित्‌ भी श्रासक्तिको प्राप्त नहीं होते,--ऐसे जो सकल-महिमावान्‌ 
भगवन्त शुद्ध ( शुद्धोपयोगी ) हैं उन्हें ही मोक्षतत्वका साधन तत्व जानना । ( अर्थात्‌ वे 
शुद्धोपपोगी ही मोक्षमार्गरूप हैं ), क्‍योंकि वे अ्रनादि संसारसे रचित--बद्ध विकट 
कमंकपाटको तोड़ने-खोलनेके भ्रति उम्र प्रयत्नसे पराक्रम प्रगट कर रद्दे हैं ।२७३॥ 


भ्रब॒मोक्षतत्वके साधनतत्वको ( श्रर्थात्‌ शुद्धोपयोगीकों ) सर्व मनोरथोंके 
स्थानके रूपमें ग्रभिनन्दन ( प्रशंसा ) करते हैं:-- 


भ०० «« प्रबनसार “- [ भरावान भोकुल्दकुम्द-कट्टान 


शुद्धस्य च भ्रामण्यं मणित॑ शुद्धस्य दशन ब्ञानए । 
शुद्धस्य च निर्वाणं स एवं पिद्वों नमस्तस्मे ।। २७४ ॥ 
यक्तावत्सम्यग्दशनज्ञानचा रित्रयौगपधप्रवृ्तै काग्रथलक्षणं साक्षान्मोक्षमार्ग भूत॑ श्रामण्यं ते 

शुद्धस्येव । यज्ष समस्तभृतभवद्भाविव्यतिरेककरम्बितानन्तवस्स्वन्ववात्मकविश्वसामान्य विशेष- 
प्रत्यक्षप्रतिभासात्मक दर्शन ज्ञानं च तत्‌ श॒द्धस्येव । यश्व निःप्रतिधविजुम्मिवसहजज्ञानानन्दसद्वित- 
दिव्यस्वमावं निर्वाणं तत्‌ शुद्धस्येव । यथ्व टह्लोत्कीणंपरमानन्दावस्थासुस्थितात्मस्वमावोंपलम्म- 
गम्भीरों भगवान्‌ सिद्धः स शुद्ध एवं | अलं वाग्िस्तरेण, सर्वमनोरथस्थानस्प मोक्षतखसाधन- 
तत्त्तस्य शुद्धस्य परस्परमम्भाड्िमावपरिणतमाव्यमावकभाषत्वात्प्त्यस्तमितस्वपर बिभागी. भाव- 
नमस्कारो5स्तु || २७४ ॥ 


-+न-+ >ननरी न न ननी न नल +न- न न लीन नमन न +* 


भाथा २७४ 

अन्वयार्थ :--[ शुद्धस्प च्‌] शुद्ध ( शुद्धोपयोगी )को [ श्रामण्यं मणितं ] 
श्रामण्य कहा है, [ शुद्धस्य च ] और शुद्धको [ दशन ज्ञानं ] दर्शन तथा ज्ञान कहा है, 
[ श॒द्वस्‍्थ च ] शुद्धके [ निर्वाणं [ निर्वाण होता है, [सः एवं ] वही (शुद्ध ही ) 
[ मिद्दः ] सिद्ध होता है; [ तस्ये नमः ] उन्हें नमस्कार हो । 

टीकाः--प्रथम तो, सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्रकी युगपदत्वरूपसे प्रवर्तमान 
एकाग्रता जिसका लक्षण है ऐसा साक्षात्‌ मोक्षमागंभूत श्रामण्य 'शुद्धके ही होता है; 
समस्त भूत-वर्तमान-मावी व्यतिरेकोंक साथ मिलित ( मिश्रित ), भनन्तवस्तुओंका 
अन्वयात्मक जो विश्व उसके ( १ ) सामान्य और (२) बविशेषके प्रत्यक्ष प्रतिभास- 
स्वरूप ( १ ) दर्शन और (२) ज्ञान 'शुद्धके ही होते है,--निविध्न खिले हुये 
सहज, ज्ञानानन्दकी मुद्रावाला ( स्वाभाविक ज्ञान और आनन्दकी छापवाला ) दिव्य 
जिसका स्वभाव है ऐसा निर्वाण, 'शुद्धके ही होता है; और टंकोत्की्ण परमानन्द- 
अ्रवस्थारूपसे सुस्थित आत्मस्वभमावकी उपलब्धिस गंभीर भगवान सिद्ध, शुद्ध/ ही 
होते हैं ( भ्र्थात्‌ शुद्धोपयोगी ही सिद्ध होते हैं ), वचन विस्तारसे बस हो ? सर्वे 
मनोरथोंके स्थानभूत, मोक्षतत्वके- साधनतत्वरूप, शुद्ध को, जिसमेंसे परस्पर अंग- 
अंगीरूपसे परिणमित 'भावक-भाव्यताके कारण स्व-परका विभाग अस्त हुआ है ऐसा 
भाव-नमस्कार हो ॥ २७४ ॥। 


१. भावक ( भावनमस्कार करनेवाला ) अग ( अश ) है और भाग्य ( भावनमस्कार करने योग्य 
पदार्थ ) अंगी ( अंशी ) है, इसलिये इस भावनमस्कारमें भावक तथा भाव्य स्वयं ही है। ऐसा 
नहीं है कि सावक स्वयं हो और माज्य पर द्वो। ) 


बेन शाखसमाला ] -- 'बरणानुयोगसूचक चूलिका -- ४०१ 
अथ शिष्पत्ननं शाख्फलेन याजयन शासतत्र समापयति-- 


बुज्भदि सासण्मेयं सागारणगारचरियया जुत्तो । 

जा सा पवयणसार लहुणा कालेण पष्पोदि ॥ २७५ ॥ 
बृध्यते शासनमेतत साकारानाकारचर्यया युक्तः । 
यः से प्रदचनसार लपुना काज़ेन प्राप्नोति | २७४ ॥ 


यो हि नाम सुविशुद्धानदशनमात्रस्वरूपव्यवम्थितवृत्तिसमाहितत्वात्‌ साकारामाकार- 
चर्यया युक्तः सन्‌ शिष्यवर्गः स्वयं समस्तशास्ना्थ विस्तरसंक्षेपात्मकश्रतश्ञानोपयोगपूर्व का नुमावेन 
केबलमात्मानमनुमवन्‌ शासनमेतद्बुध्यते स खलु॒ निरत्रधित्रिसमयग्रवाह्वस्थायित्वेत सकलाथं- 


ग्रब ( भगवान कुन्दकुन्दाचायंदेव ) शिष्यजनको शास्त्रके फलके साथ जोड़ते 
टुये भास्त्र समाप्त करते हैं: 


मभाथा रजाप 


अन्वयार्थ:--[ यः ] जो [ साकारानाकारचरयया युक्तः ] साकार-अ्रनाकार 
लथसि युक्त वर्तता हुआ [ एतत्‌ शासन ] इस उपदेशको [ बुध्यते ] जानता है, [ सः ] 
वह [ लघुना कालेम ) अल्पकालमें ही [ प्रवचनसारं ] प्रवचनके सारको ( भगवान्‌ 
ग्रात्माको ) [ प्राप्नोति ] पाता है । 


टीका;-- 'सुविशुद्धज्ञानद्शन मात्र स्वरूपमें अवस्थित परिणतिमें लगा होनेसे 
सकार-अनाकार चयसिे युक्त वर्तता हुआ जो शिष्यवर्ग स्वयं समस्त शास्‍्त्रोंके 
ग्रथंकि विस्तारसंक्षेपात्मक श्रतज्ञानोपयोगपूर्वक प्रभाव द्वारा केवल आात्माको 
ग्रनुभवता हुश्ा, इस उपदेशको जानता है वह वास्तवमें, भूताथस्वसंवेद्य-दिव्य 
ज्ञानानन्द जिसका स्वभाव है ऐसे, पहले कभी अनुभव नहीं किये गये, भगवान 





१. आत्माका स्वरूप मात्र सुविशुद्ध ज्ञान और दर्शन है। [ इसमें ज्ञान साकार है और दर्शन 
अनाकार है। ] 

२. विस्तारसंत्तेपात्मक + विस्तारात्मक या संक्षेपात्मक । 

३. भूतार्थ पारमार्थिक-( सत्यार्थ ) स्वसंवेश और दिव्य जो ज्ञान और आनन्द वष्ट अगवान 
आत्माका स्वभाव है । 


श्र 


छुक्य्‌ “अवचनसार -- (| भसगबान भ्रौकुम्दकुस्दू-कट्ाल 


सार्थात्मकश्प प्रवधनस्थ सारभूत॑ भृतार्थस्वसंवेधदिव्यश्ञानानन्दस्वमावमननुभूतपूण॑ मगवन्त- 
मात्मानमवाप्नोति ॥| २७४५ ॥ 
इति तत्त्वदीपिकायां श्रीमदम्ृतचन्द्रत्न्रिवि रचितायां प्रवचनसारवृत्तो घरणानुयोग सूचिका 
चूलिका नाम तृतीय: श्रुतस्कन्धः समाप्त: ॥ 
के डा ् 
ननु को5यमात्मा कथ्थ चावाप्यतइति चेत, अभिद्वितमेतत्‌ पुनरप्यमिधीयते । आत्मा हि 
तावच्चैतन्यसामान्यव्याप्तानन्तधर्मा धिशत्रेक द्रव्यमनन्तघमंव्यापकानन्तनयव्याप्येक्रुतश्ञानलक्ष- 
णप्रमाणपूर्व कस्वानुभव्रमी यमाणत्वाद । तसु द्वव्यनयेन पटमात्रतच्रिन्मात्रम्‌ है। पर्यायनयेन 
मात्रवदर्शनज्ञानादिमा जे ७ 
तन्तुमात्रवदशनज्ञानादिमाश्रमू २।  अस्तित्वनयेनायोमयगुणकामुकान्तरालवर्ति पं द्वितावस्थ- 





आात्माकोी पाता है-जो कि ( जो आत्मा ) तीनों कालके निरवधि प्रवाहमें स्थायी 
होनेसे (सकल पदार्थोके समुहात्मकप्रवच्चनका सारभूत है ॥ २७५ ॥ 

इसप्रकार ( श्रीमद्‌ भगवत्कुन्दकुन्दाचायदेवप्रणीत ) श्री प्रवचनसारशास्त्रकी 
श्रीमद्ग्ममृतचन्द्राचायंदेव विरचित तत्वदीपिका नामक टीकामें चरणानुयोगसूचक 
चूलिका नामका तृतीय श्रुतस्कंध समाप्त हुआ । 

>< ्< 2५ 

[ भ्रब टीकाकार श्री अ्मृतचन्द्राचायंदेव परिशिष्टरूपसे कुछ कहते हैं:-- | 

'यह आत्मा कौन है ( क॑ंसा है ) और कंसे प्राप्त किया जाता है' ऐसा 
प्रशन किया जाय तो इसका उत्तर ( पहले ही ) कहा जा चुका है, और ( यहाँ ) फिर 
भी कहते हैं:--- 

पहले तो आत्मा वास्तवमें चेतन्यसामान्यसे व्याप्त ग्रनन्‍्त धर्मोका भ्रधिष्ठाता 
( स्वामी ) एक द्रव्य है, क्‍योंकि अनन्त धर्मोमें व्याप्त होनेवाले जो श्रन्ृन्त नय हैं 
उनमें व्याप्त होनेवाला जो एक श्रुतज्ञानस्वरूप प्रमाण है, उस प्रमाणयूवंक स्वानुभवसे 
( वह शअात्मद्रव्य ) प्रमेय होता है ( ज्ञात होता है )। 

वह आत्मद्रव्य द्रव्यनयसे, पटमात्रकी भाँति, चिन्मात्र है, ( अर्थात्‌ श्रात्मा 
द्रव्यनयसे चेतन्यमात्र है, जेसे वस्त्र वस्त्रमात्र है। ) ? 
३. प्रवचन सकल पदार्थोके समूहका प्रतिपादन करता है, इसलिये उसे सकल पदार्थोंका समूहास्मक 


कहा दै। [ निज शुद्धात्मा प्रवचनका सारभूत है, क्योंकि प्रवचन जो सर्वपदार्थंसमूहका प्रतिपाइन 
करता है उसमें एक निञात्मपदार्थ ही स्वयंको ध्रव है, दूसरा कोई पदार्थ स्थयंको भ्रव नहीं, ] 


औैन शारतमाद्ा ] .. » चरणानुयोगसूचक चूलिका -- ४०३ | 


लक्ष्योन्तुसपिशिखवत्‌ स्वद्रव्यक्षेत्रकालभावैरस्तित्वत्‌ ३े। नास्तित्वनयेनानयोमयागुणकापु- 
कान्तरालवत्य॑संद्वितावस्थालक्ष्योन्युखप्राक्ततविशिखवत्‌॒ परद्रव्यक्षेत्रकालभावैर्नास्तित्ववव्‌ ४ । 
अस्तित्वनास्तित्वनयेनायोमयानयोमयगुणकासुकान्तरालवत्ये गुणकामुकान्तरालवर्तिस हि तावस्था- 
संद्िितावस्थलश्ष्योन्युखालक्ष्योन्युसप्राक्ततविशिखवत्‌ क्रमतः स्वपरद्र व्यत्तेत्रकालभागैर स्तित्वनास्ति- 
त्ववत्‌ ५ । अवक्तप्यनयेनायोमयानयोमयगुणकापमुकान्तरालवर्त्यंगुणकार्म॑कान्तरालवर्तिसं हिताव- 


झात्मद्रव्य पर्यायनयसे, तंतुमात्रकी भाँति, दर्शनज्ञानादिमात्र है, ( भ्रर्थात्‌ 
आत्मा पर्यायनयसे दशनज्ञानचारित्रादिमात्र है, जेसे वस्त्र तंतुमात्र है। ) २. 





आत्मद्रव्य अस्तित्वनयसे स्वद्र॒व्य-क्षेत्रकाल-भावसे श्रस्तित्ववाला-है; --- 
लोहमय, प्रत्यंचा ( डोरी ) और धनुषके मध्य में निहित, संधानदक्षामें रहे हुवे और 
लक्ष्योन्मुख बाणकी भाँति ।( जेसे कोई बाण स्वद्रव्यसे लोहमय है, स्वक्षेत्रसे प्रत्यन्चा 
और धनुपके मध्यमें निहित है, स्वकालसे संघान-दशामें है, अर्थात्‌ धनुष पर चढ़ाकर 
खेंची हुई दशामें है, और स्वभावसे लक्ष्योन्मुख है अर्थात्‌ निशान की भ्रोर है, 
उसीप्रकार आत्मा श्रस्तित्वनयसे स्वचतुष्टयसे ग्रस्तित्ववाला है । ) ३. 


प्रात्मद्रव्य नास्तित्वनयसे परद्वव्य-क्षेत्रकाल-भावसे नास्तित्ववाला है;-- 
प्रजोहमय, प्रत्यन्चा और धनुषके मध्यमें श्रनिहित, संधानदशामें न रहे हुवे और 
अलक्ष्योन्मुख पहलेके बाणकी भाँति। ( जेसे पहलेका वाण अन्य बाणके द्रव्यकी 
अपेक्षासे श्रलोहमय है, अ्रन्य बाणके क्षेत्रकी अपेक्षासे प्रत्यन्चा और धनुपके मध्यमें 
निहित नहीं है, भ्रन्य बाणके कालकी अ्रपेक्षासे संधानदशामें नहीं रहा हुआ और 
अन्य वाणके भावकी अपेक्षासे अलक्ष्योन्मुव है उसीप्रकार आ्रात्मा नास्तित्वनयसे 
प्रचतुष्टयसे नास्तित्ववाला है। ) ४. 


झ्ात्मद्रव्य अ्रस्तित्वनास्तित्वनयसे क्रमशः स्वपरद्रव्य-क्षेत्रकाल-भावसे अस्तित्व- 
नास्तित्ववाला है; --लोहमय तथा अलोहमय, प्रत्यन्चा और धनुषके मध्यमें निहित 
तथा भ्रत्यन्चा और धनुषके मध्यमें भ्रनिहित, संधान अवस्थामें रहे हुवे तथा संघान 
अवस्थामें न रहे हुवे श्रौर लक्ष्योन्मुख तथा अलक्ष्योग्मुख ऐसे पहलेके बाणकी भाँति |. 
( जेसे पहलेका बाण क्रमशः स्वचतुष्टयकी तथा परचतुष्टयकी अपेक्षासे लोहमयादि 
झौर झलोहमयादि है, उसीप्रकार आत्मा ग्रस्तित्व-नास्तित्वनयसे क्रमशः स्वचतुष्टय . 
की झभौर परचतुष्टयकी भ्रपेक्षासे अ्रस्तित्ववाला भौर नास्तित्ववाला है। ) ५. - 


०४ -- अप्रबचनसार --« [ सगवान शीकुन्दकुल्द-कड्ाज 


स्थापं द्वितावस्थलक्ष्योन्युखालश्पोन्युखप्राक्ततविश्िखवत्‌॒ युगपत्स्वपरद्रव्यक्षेत्रकालभावैरवक्तव्यम्‌ 
६ | अस्तित्वावक्तव्यनयेनायो मयमुणकामुकांतरालवर्तिसं द्विवावस्थलक्ष्योन्सु खा यो म यान यो म यगु ण का - 
ग्रेकान्तरालवरत्यंगुणकारु कान्तरालवर्तिस हिताअस्थासं द्ितावस्थलक्ष्योन्यूखालक्ष्योन्युस प्राक्तनवि- 
शिखदत्‌ सद्रज्यकेत्रकालमावै्युगपत्‌ स्वपरद्रव्यक्षेत्रकालमा्ेश्रास्तिलवदवक्तव्पम्‌ ७। नासिति- 
स्वावक्तव्यनयेनानयोमयागुण कार्य कान्तरालव्य सं द्ितावस्थालफ्ष्पोन्सुखायो म यान यो म यगु ण का- 





आत्मद्रव्य अवक्तव्यनयसे युगपत्‌स्वपर द्रव्य-क्षेत्रकाल-भावसे अ्रवक्तव्य 
है;--लीहमय तथा झलोहमय, प्रत्यन्वा और धनुषके मध्यमें निहित तथा प्रत्यन्चा 
श्रौर धनुषके मध्यमें अनिहित, संधान अवस्थामें रहे हुए तथा संधान अ्रवस्थामें न 
रहे हुवे श्र लक्ष्योन्मुल तथा श्रलक्ष्योन्मुव ऐसे पहलेके बाणकी भाँति। ( जंस 
पहलेका बाण युगपत्‌ स्वचतुष्टयकी और परचतुष्टयकी भ्रपेक्षासे युगपत्‌ लोहमयादि 
तथा अ्रलोहमयादि होनेसे अ्रवक्तव्य है, उसीघप्रकार आत्मा अवक्तव्यनयसे युगपत्‌ 
स्वचतुष्टय और परचतुष्टयकी शपेक्षासे झ्रवक्तव्य है | ) ६. 


झ्रात्मद्रव्य अस्तित्व-भ्रवक्तव्य नयसे स्वद्वव्य-क्षेत्रकाल भावसे तथा युगपत्‌ 
स्वपर द्रव्य-क्षेत्रकाल भावसे अस्तित्ववाला-श्रवक्तव्य है;--( स्वचतुष्टयसे ) लोहमय, 
प्रत्यन्चा और धनुषके मध्यमें निहित, संधान अवस्थामें रहे हुवे और लक्ष्योन्मुख-ऐसे 
तथा ( युगपत्‌ स्व-पर चतुष्टयसे ) लोहमय तथा अ्लोहमय, प्रत्यन्चा और धनुषके 
मध्यमें निहित तथा प्रत्यन्चा और धनुषके मध्यमें ग्रनिहित, संधान अ्रवस्थामें रहे 
हुबे तथा संधान भ्रवस्थामें न रहे हुवे और लक्ष्योन्मुख तथा अलक्ष्योन्मुख-से पहलेके 
बाणकी भाँति | [ जेसे पहलेका बाण ( १ ) स्वचतुप्टयसे तथा ( २ ) एक ही साथ 
स्वपरचतुष्टयकी अपेक्षासे ( १ ) लोहमयादि तथा ( २) अवक्तव्य है, उसीप्रकार 
झ्ात्मा अस्तित्व-अवक्तव्यनयसे ( १) स्वचतुष्टयकी तथा ( २ ) ( युगपत्‌ स्वपर- 
चतुष्टयकी भ्रपेक्षासे ( १ ) भ्रस्तित्ववाला तथा ( २ ) अ्व कब्य है। ) ७. 


श्रात्मद्रव्य नास्तित्व-अवक्तव्यनयसे पर द्रव्य-क्षेत्रकाल भावसे तथा युगपत्‌ 
स्वपर द्र॒व्य-क्षेत्रकाल-भावसे नास्तित्ववाला-अ्रवक्तव्य है;-(परचतुष्टयसे) अलोहमय, 
प्रत्यन्चा और धनुषके मध्यमें श्रनिहित, संधान अ्रवस्थामें न रहे हुवे और अलक्ष्योन्मुख- 
ऐसे-तथा ( युगपत्‌ स्वपरचतुष्टयसे ) लोहमय तथा अलोहमय, प्रत्यंचा और धनुषके 
मध्यमें निहित तथा प्रत्यंचा झोर धनुपषके मध्यमें अनिहित, संधान भ्रव्स्थामें रहे हुके 


लेन शासत्रमात्ता ] -- चरणानुयोगसूचक चूलिका -- ४०४ 


प्ंकान्तरालवत्येगुणकासुकान्तरालवर्तिसं दितावस्थासंद्ितावस्थलक्ष्योन्युखालक्ष्योन्युखप्राक्तनवि- 
शिखवत परद्रव्यक्षेत्रकालभावैयुगपत्स्वपरद्रव्यत्षेत्रकालमावैश् नास्तित्ववद्वक्तज्यम्‌ ८ । अस्तित्व- 
नास्तित्वावक्तव्यनयेनायोमयगुणकारमुकान्तरालवतिसं द्वितावस्थलक्ष्योन्युखान यो म या गुणक मु का- 
न्तरालवरत्य॑सं द्विवावस्थालक्ष्योन्युखायोम यानयोमयगुणकामुकान्तरालवत्य॑ गु णकामु का तरालवर्ति- 
संहितावस्थासंहितावस्थलक्ष्योन्युखालक्ष्योन्युसप्राक्तनवि शिखवव्‌ स्वद्रव्यत्षेत्रका लभावेः 
परद्रव्यक्षेत्रकालमावैयु गपत्स्वपरद्रव्यक्षेत्रकालभावैश्ञा स्तित्वनास्तित्ववदवक्तव्यम्‌ ९ | विउल्प- 


तथा संधान श्रवस्थामें न रहे हुवे और लक्ष्योन्मुख तथा अलक्ष्योन्मुख-ऐसे-पहलेके 
वाणकी भाँति । | जसे पहलेका बाण ( १ ) परचतुष्टयकी तथा ( २ ) एक ही साथ 
स्वपरचतुष्टयकी अपेक्षासे ( १ ) अलोहमयादि तथा ( २ ) अवक्तव्य है, उसीप्रकार 
ग्रात्मा नास्तित्व-अवक्तव्यनयस ( १ ) परचतुष्टयकी तथा ( २ ) ग्रुगपत्‌ स्वपरचतुष्टय- 
की अपेक्षासे ( १ ) नास्तित्ववाला तथा ( २ ) अवक्तव्य है। | ८. 


आत्मद्रव्य अस्तित्व--नास्तित्व-अ्रवक्तव्यनयसे स्वद्रव्यक्षेत्रकाल  भावसे, 
परद्रव्यक्षेत्रकालभावसे सथा युगपत्‌ स्वपरद्रव्यक्षेत्रकालभावसे अ्रस्तित्ववाला- नास्तित्व- 
वाला-अवक्तव्य है; -- (स्वचतुप्टयसे ) लोहमय, प्रत्यन्चा और धनुषके मध्यमें निहित, 
संधान अवस्थामें रहे हुवे और लक्ष्योन्मुख-ऐसे,--( परचतुष्टयसे ) अ्रलोहमय-प्रत्यन्चा 
गौर धनुषके मध्यमें अनिहित, संधान अवस्थामें न रहे हुवे और अ्रलक्ष्योन्मुख-ऐसे-तथा 
( युगपत्‌ स्वपरचतुष्टयसे ) लोहमय तथा श्रलोहमय, प्रत्यन्चा श्रौर धनुषके मध्यमें 
निहित तथा प्रत्यन्चा और धनुषके मध्यमें अनिहित, संधान अवस्थामें रहे हुवे तथा 
संधान अवस्थामें न रहे हुवे और लक्ष्योन्मुल और अलक्ष्योन्मुख-ऐसे-पहलेके बाणकी 
भाँति । [ जैसे पहलेका बाण ( १) स्वचतुष्टयकी, ( २ ) परचतुष्टयकी तथा ( ३ ) 
युगपत्‌ स्वपरचतुष्टयकी श्रपेक्षासे ( १) लोहमय, (२) अलोहमय तथा ( ३ ) 
अवक्तव्य है, उसीप्रकार आत्मा अस्तित्व-नास्तित्व-अवक्तव्यनयसे ( १) स्वचतुष्टयकी, 
( २ ) परचतुष्टयकी तथा ( ३ ) युगपत्‌ स्व॑-परचतुष्टयकी अपेक्षासे ( १) अस्तित्व- 
वाला, ( २ ) नास्तित्ववाला तथा ( ३ ) अवक्तव्य है। ] ६. 


आत्मद्रव्य विकल्पनयसे, बालक, कुमार और वृद्ध ऐसे एक पुरुषकी भाँति, 
सविकल्प है ( अर्थात्‌ आत्मा भेदनयसे, भेदसहित है, जेसे कि एक पुरुष बालक, 
कुमार और वृद्धके भेदसे युक्त है ) १०१ 


हु०६ «« अवचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुल्द-कट्टान 


नयेन शिशुकुमारस्थविरेकपुरुषवत्सविकल्पस्‌ १० । अविकल्पनयेनेकपुरुषमात्रवदबिकल्पस्‌ ११ । 
नामनयेन तदात्मवत्‌ अब्दब्ह्मामर्शि १२ । स्थापनानयेन मूर्तित्ववत्सकलपुद्नलालम्बि १३। 
द्रृव्यनयेन माणवकश्रेष्ठिश्रमणपार्थिववदना गतातीतपर्यायोद्भासि १४ । मावनयेन पुरुषायितप्रवृत्त- 
योषिद्वतदात्वपर्यायोन्लासि १५ । सामान्यनयेन द्वारख्नग्दामबत्रतद्धधापि १६ । विशेषनयेन तदे- 








आत्मद्रब्य अविकल्पनयसे, एक पुरुषमात्रकी भाँति, भ्रविकल्प है ( श्रर्थात्‌ 
झभेदनयसे आत्मा अभेद है, जेसे कि एक पुरुष बालक, कुमार और वृद्धके भेदसे 
रहित एक पुरुषमात्र है। ) ११. 

श्रात्मद्रव्य नाममयसे, नामवालेकी भाँति, शब्दब्रह्मको स्पर्श करनेवाला है 
( अर्थात्‌ श्रात्मा नामनयसे शब्दब्रह्मसे कहा जाता है, जेसे कि नामवाला पदार्थ उसके 
नामरूप शब्दसे कहा जाता है। ) १२. 

झात्मद्रव्य स्थापनानयसे, मूतित्वकी भाँति, सर्व पुद्गलोंका अ्रवलम्बन 
करनेवाला है ( श्रर्थात्‌ स्थापनानयसे आ्रात्मद्रव्यकी पौद्गलिक स्थापना की जासकती 
है, मूर्तिकी भाँति ) १३. 


आत्मद्रव्य द्रव्यनयसे बालक सेठकी भाँति और श्रमण राजाकी भाँति, 
झनागत और अतीत पर्यायसे प्रतिभासित होता है ( श्रर्थात्‌ ग्रात्मा द्रव्यनयसेभावी 
गौर भूत पर्यायरूपसे ख्यालमें आ्राता है, जेसे कि बालक सेठत्व स्वरूपभावी 
पर्यायरूपसे ख्यालमें आता है श्रौर मुनि राजात्वरूप भूतपर्यायरूपसे ख्यालमें 
आता है | ) १४. 


आ्रात्मद्रव्य भावनयसे, पुरुषके समान प्रवतंमान स्त्रीकी भांति, तत्काल 
(वर्तमान )की पर्यायरूपसे उल्लसित-प्रकाशित-प्रतिभासित होता है ( अर्थात आत्मा 
भावनयसे वर्तमान पर्यायरूपसे प्रकाशित होता है, जैसे कि पुरुषके समान प्रवर्तमान 
स्त्री पुरुषत्वरूपपर्यायरूपसे प्रतिभासित होती है। ) १५. ' 


आात्मद्रव्य सामान्यनयसे, हार-माला-कंठीके डोरेकी भाँति, व्यापक है, 
( भर्थात्‌ भ्रात्मा सामान्यनयसे सर्वे पर्यायोंमें व्याप्त रहता है, जैसे मोतीकी मालाका 
डोरा सारे मोतियोंमें व्याप्त होता है। ) १६. 


झात्मद्रव्य विशेषनयसे, उसके एक मोतीकी भांति, भ्रव्यापक है, ( भर्बातू 


अेन शारत्रमाला ] -- बरणानुयोगलूथक चूक्षिका -- ४०० 


'कपुक्ताफलवद॒ब्यापि १७ । नित्यनयेन नटवदवस्थायि १८ । अनित्यनयेन रामरायणवदनव- 
स्थायि १९ | सबंगतनयेनविस्फारिताक्षचज्षुबेत्सवंबर्ति २० । असर्वंगतनयेन मीलिताक्षचछुब॑- 
दात्मवर्ति २१ । शून्पनयेन शन्यामारवत्केवलोड्ासि २२। अशून्यनयेन छोकाक्रांतनीवन्सि- 
लितोद्भासि २३ । ब्वानल्लेयाद्ेतनयेन मदहृदिन्धनमारपरिणतधूमकेतुवदेकम्‌ २४ । ब्वानल्लेयद्वेतनयेन 
परप्रतिविम्बसंपृक्तदणवदनेकम् २५ । नियतिनयेन नियमितौष्ण्यवहिवश्नियतस्वमावयाति 


श्रात्मा विशेषनयसे अव्यापक है, जेसे पूर्वोक्त मालाका एक मोती सारी मालामें 
ग्रव्यापक है । ) १७ 

ग्रात्मद्रव्य नित्यनयसे, नटकी भाँति, अवस्थायी है, ( अर्थात्‌ झात्मा 
नित्यनयसे नित्य--स्थायी है, जंसे राम-रावणरूप अनेक अनित्य स्वांग धारण करता 
हुआ भी नट तो वहका वही नित्य है । ) १८. 

श्रात्मद्रव्य अ्नित्यनयसे, राम-रावणकी भाँति, अनवस्थायी है ( अ्रर्थात्‌ झात्मा 
ग्नित्यनयसे अ्नित्य है, जैसे नटके द्वारा धारण किये गये राम--रावणरूप स्वांग 
अनित्य हैं| ) १६. 

ग्रात्मद्रव्य सबंगतनयसे, खुली हुई श्ाखकी भाँति, स्ंवर्ती ( सबमें व्याप्त 
होनेवाला ) है। २०. 

ग्रात्मद्रव्य असर्वंगतनयसे, मींची हुई ( बन्द ) श्रांखकी भाँति, श्रात्मवर्ती 
( अपनेमें रहनेवाला ) है। २१. 

ग्रात्मद्रव्य शुन्धनयसे, शून्य ( खाली ) घरकी भाँति, एकाकी ( अश्रमिलित ) 
भासित होता है । २२ 

ग्रात्मद्व्य अशुन्यनयसे, लोगोंसे भरे हुये जहाजकी भाँति, मिलित भासित 
होता है । २३ 

आत्मद्रव्य ज्ञानज्ञेय-प्रद्वेतनयसे ( ज्ञान और ज्ञेयके अ्रद्वेतरूप नयसे ), महान 
इंधनसमूहरूप परिणत अग्निकी भाँति, एक है। २४. 

आत्मद्रव्य ज्ञानजेयद्वेतनयसे, परके प्रतिविबोंसे संपृक्त दर्पणकी भाँति, अनेक है 
( ग्रथत्‌ आत्मा ज्ञान और ज्ञेयके दंतरूपनयसे ग्रनेक है, जेसे पर प्रतिविम्बोंके संगवाला 
दपंण अनेकरूप हैं। ) २५. 

ग्रात्मद्रव्य नियतिनयसे नियतस्वभावरूप भासित होता है, जिसकी उष्णता 
नियमित ( नियत ) होती है ऐसी भ्रग्निकी भाँति। [ आत्मा नियतिनयसे 
नियतस्वभाववाला भासित होता है, जेसे भ्रग्तिके उष्णताका नियम होनेसे झग्नि 
नियतस्वभाववाली भासित होती है। ] २६- 


ज्रेण्प «- प्रवबचबनलार «- [ भगवान भीकुन्यकुम्द-कष्टान 


२६ । प्रनियतिनयेन नियत्यनियमितोष्ण्यपानीयवदनियतस्वमावमासि २७ । स्वमभाव- 
नयेनानिशिततीक्ष्णकण्टकव त्संस्कारानथक्यकारि २८ । अस्वभावनयेनायस्कार निशित- 
तीए्णविशिखवत्संस्कारसाथक्यकारि ३१९ । कालनय्रेन निदाघदिवसानुसारिपच्यमानसहकार- 
फलवत्समयायचसिद्धि! ३० । अकालनय्रेन क्रृश्रिमोष्मपाच्यमानसहकारफलवत्समयानायच सि- 
द्विः ३१ । पुरुषफारनयेन पृरुषकारोपलब्धमधुकुक्कुटीकपुरुषफारवादीवद्यत्नसाध्यसिद्धिः श२ । 


आत्मद्रव्य अ्नियतनयसे श्रनियतस्वभावरूप भासित होता है, जिसके उष्णता 
नियति ( नियम ) से नियमित नहीं है ऐसे पानीकी भाँति । [ आत्मा अ्रनियतिनयसे 
ग्रनियतस्वभाववाला भासित होता है, जेसे पानीके ( अग्नि निमित्तक ) उष्णता 
गनियत (-वेभाविक-अस्थायी होनेसे पानी अनियत स्वभाववाला भासित होता है] २७. 


आत्मद्रव्य स्वभावनयसे संस्कारकों निरर्थंक करनेवाला है ( अर्थात्‌ आत्माकों 
स्वभावनयसे संस्कार निरुपयोगी है ), जिसकी किसीसे नोक नहीं निकाली जाती 
(“किन्तु जो स्वभावसे ही नुकीला है ) ऐसे पेने काँटेकी भाँति। २८. 

आत्मद्रव्य अस्वभावनयसे संस्कारकों साथंक करनेवाला है ( अर्थात्‌ श्रात्माकों 
झस्वभावनयसे संस्कार उपयोगी है ), जिसकी ( सर्वभावसे नोक नहीं होती, किन्तु 
संस्कार करके ) लुहारके द्वारा नोक निकाली गई हो ऐसे पने वाणकी भाँति | २६. 


झ्रात्मद्रव्य कालनयसे जिसकी सिद्धि समयपर आधार रखती है ऐसा 
गर्मीके दिनोंके भश्रनुसार पकनेवाले आम्रफलकी भाँति | [ कालनयसे आत्मद्रव्यकी सिद्धि 
समयपर आधार रखती है, गर्मीके दिनोंके श्रनुसार पकनेवाले श्रामकी भाँति | | ३०. 


आत्मद्र॒व्य अरकालनयसे जिसकी सिद्धि समयपर आधार बहीं रखती ऐसा है 
कृत्रिम गर्मीसे पकाये गये आम्रफलकी भाँति । ३१. 


आ्रात्मद्रव्य पुरुषका रनयसे जिसकी सिद्धि यत्नसाध्य है ऐसा है, जिसे पुरुषकारसे 
'नीबूकावक्ष प्राप्त होता है (-उगता है ) ऐसे पुरुषकारवादीकी भाँति । [ पुरुषार्थनयसे 
श्रात्माकी सिद्धि प्रयत्नसे होती है, जेसे किसी पुरुषार्थंवादी मनुष्यकों पुरुषाथसे नीबूका 
वक्ष प्राप्त होता है। | ३२. 


१. संस्कृत टीका्मे 'मघुकुकटी' शब्द है, जिसका अर्थ यहाँ “नीयूका बूक्ष' किया है; किन्तु हिन्दी 
दीकामें श्री पांडे हेमराजजीने भघुछत्ता' अर्थ किया है । 


जेन शारत्रमाला “ चरणानुयोगलूचक चूलिका -- ४०६ 


देवनयेन पुरुषकारबादिदत्तमधुडुक्कुटीगर्भलब्धमाणिक्यदे ववादिवदयत्नसाध्यसिद्धि! ३३ | ईश्वर- 
नयेन घात्रीदटावलेश्मानपान्थबालकव॒त्पारतन्त्यमोक्त २४ । अनीश्वरनयेन स्वच्छन्ददारितकुरब्- 
फण्टीरववत्स्वातन्त्यमोक्तू ३४ । शुणिनयरेनोपाध्यायविनीयमानकुमारकव॒द्गुणग्राहि ३६ । अगु- 
णिनयेनोपाध्यायविनीयमानकुमारफाध्यक्षवत्‌ केवलमेव साक्षि ३२७ । कठेनयेन रघ्जकवद्रागा- 
दिपरिणामकरत ३८ । अकरठ नयेन स्वकरमंप्रवृत्तरक्षकाध्यक्षवत्केवलमेव साक्षि ३९। भोक्तन- 





झात्मद्रव्य देवनयसे जिसकी सिद्धि अ्रयत्नसाध्य है (-यत्न बिना होता है ) 
ऐसा है; पुरुषका रवादी द्वारा प्रदत्त नोबूके वृक्षेके भीतरसे जिसे ( बिना यत्नके, देवसे ) 
माणिक प्राप्त हो जाता है ऐसे देववादीकी भाँति । ३३. 


झत्मद्रव्य ईश्वरनयसे परतंत्रता भोगनेवाला है, धायकी दुकानपर दूध पिलाये 
जानेवाले राहगीरके बालककी भाँति । ३४. 


ग्रात्मद्रव्य अनीशवर नयसे स्वतंत्रता भोगनेवाला है, हिरनको स्वच्छन्दता 
( स्वतन्त्रता, स्वेच्छा ) पूर्वक फाइकर खाजानेवाले सिहकी भांति । ३५४. 


प्रात्मद्रब्य गुणीनयसे गुणग्राही है, शिक्षकके द्वारा जिसे शिक्षा दी जाती है 
ऐसे कुमारकी भाँति । ३६. 


आत्मद्रव्य भश्रगुणीनयसे केवल साक्षी ही है (-ग्रुणग्राही नहीं है ), जिसे 
शिक्षकके द्वारा शिक्षा दी जारही है ऐसे कुमारको देखनेवाले पुरुष (-प्रेक्षक ) की 
भाँति । ३७. 


ग्रात्मद्रव्य कत्‌ नयसे, रंगरेजकी भाँति, रागादि परिणामका कर्ता है (प्र्थात्‌ श्रात्मा 
कर्तानयसे रागादिपरिणामोंका कर्ता है, जसे रंगरेज रंगनेके कार्यका कर्ता है। ) ३८: 


आत्मद्रव्य भक्त नयसे केवल साक्षी ही है (-कर्ता नहीं ), भ्रपने का्यमें 
प्रवृत्त रंगरेजकों देखनेवाले पुरुष ( प्रेक्षक ) की भाँति | ३६. 


झात्मद्रव्य भोक्त नयसे सुखदु:खादिका भोक्ता है, हितकारी--अ्रहितकारी 
ग्रश्नको खानेवाले रोगीकी भाँति। [ आत्मा भोक्तानयसे सुख दुःखादिको भोगता है, 
जैसे हितकारक या अ्रहितकारक अन्नको खानेवाला रोगी सुख या दुःखको भोगता 
हे । ] ४०. 
श्र 


१० >अवचनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुन्द-कहान 


येन हिताद्वितान्नमोक्तृव्याधितवत्सुखदुःखादिभोक्‍त ४० । अभोक्‍्तनय्रेन हितादितालमोक्तृव्या- 
धिताध्यक्षघन्वन्तरिचरवत्‌ केवलमेव साक्षि ४१ । क्रियानयेन स्थाणुमिन्नमूधजातदृष्टिलब्धनिधा- 
नान्पवदनुष्ठानप्राधान्यसाध्यसिद्धिः ४२ । बज्ञाननयेन चणकमृश्क्रीतविन्तामणिगृहकोणवाणि- 
जवदिवेकप्राधान्यसा ध्यसिद्धिः ४३ । व्यवद्ा रनयेन बन्धकमोचकपरमाण्वन्तरसंयुज्यमान बियुज्य- 
मानपरमाणुवद्बन्धमोक्षयोद् तानुवति ४० । निश्रयनयेन क्रेवलबध्यमानम्रुच्यमानबन्धमोक्षो चित- 


ग्रात्मद्रव्य अभोक्‍लृनयसे केवल साक्षी ही है, हितकारी अहितकारी अन्नको 
खानेवाले रोगीको देखनेवाले वद्यकी भाँति । [ झात्मा अभोक्तानयसे केवल साक्षी ही 
है--भोक्ता नहीं; जंसे सुख-दुखको भोगनेवाले रोगोको देखनेवाला बेद्य तो केवल 
साक्षी ही है। ) ४१. 


आत्मद्रव्य क्रियानयसे अनुष्ठानकी प्रधानतासे सिद्धि साधित हो ऐसा है, 
खम्भेसे सिर फूट जाने पर दृष्टि उत्पन्न होकर जिसे निधान प्राप्त होजाय ऐसे अंधकी 
भाँति । [ क्रियातयसे आ्रात्मा अनुप्ठानकी प्रधानतासे सिद्धि हो ऐसा है; जसे किसी 
अंधपुरुषको पंत्थरके खम्भेके साथ सिर फोड़नेसे सिरके रक्तका विकार दूर होनेसे आगे 
खुल जायें और निधान प्राप्त हो, उसी प्रकार । ] ४२. 


झ्ात्मद्रव्य ज्ञाननयसे विवेककी प्रधानतासे सिद्धि साधित हो ऐसा है; मुट्ठी 
भर चने देकर चितमणि-रत्न खरीदनेवाले घरके कौनेमें बंठे हुये व्यापारीकी भाँति । 
[ ज्ञाननयसे आत्माको विवेककी प्रधानतासे सिद्धि होती है, जसे घरके कौनेमें बंठा हुआा 
व्यापारी मुट्रीमर चना देकर चितामणि रत्न खरीद लेता है, उसी प्रकार । | ४३. 


आत्मद्रव्य व्यवहा रनयसे बंध और मोक्षमें 'दंतका अनुसरण करनेवाला है, 

बंधक (बंध करनेवाले ) श्रौर मोचक ( मुक्त करनेवाले ) अन्य परमाणुके साथ संयुक्त 
होनेवाले और उससे वियुक्त होनेवाल परमाणुकी भाँति| | व्यवहार नयसे 
ग्रात्म बंध और मोक्षमें पुदूगलके साथ) द्वंतको प्राप्त होता है, जेसे परमाणुके बंधमें वह 
परमाणु अन्य परमाणुके साथ संयोगको पानेरूप द्वतको प्राप्त होता है और परमाणुके 
मोक्षमें वह परमाणु अन्य परमाणुस पृथक होनेरूप इंतको पाता है, उसीप्रकार | ] ४४. 
१. द्वेत - हित्व, देंतपन, [ व्यवह।रनयसे आत्माके बन्धरमे कर्मके साथके संयोगकी अपेक्षा आती 


५ ढूुंत है, और आत्माकी मुक्तिमें कर्मके वियोगकी अपेक्षा आती है इसलिये वहां 
द्वत हैं। ] 


॥॒ सैन शाखमाजा ] -- चरणानुयोगसूचक चूलिका “- ४११ 


स्निग्धरूक्त्ववुगपरिणतपरमाणुवहन्धमोक्षयोरद्वेतानुवर्ति ४ ५ । अशुद्धनयेन घटशरावविश्िष्ट- 
सृण्मात्रवत्सोपाधिस्त्रभावम्‌ ४६ । शुद्धनयेन केवलसृण्मात्रवश्निरुपाधिस्वभावम्‌ ४७७। तदुक्तम्‌ 
--'जावदिया बयणवहा तावदिया चेव होंति णयवादा | जावदिया णयवादा तावदिया चेव 
होंति परसमया ॥” “परसमयाणं वयणं मिच्छ खलु होदि सव्बद्दा बयणा | जह्णाणं पृण व- 
यणं सम्म ख़ु कह चि वयणादों ॥” एवमनया दिशा प्रत्येकमनन्तधमंवज्यापकानन्तनयेरनिरूप्यमाण- 
पुदन्वदन्तरालमिलद्धवलनीलगाड्ुयामुनोदकभारवदनन्तधर्माणां.. परस्परमतद्भावमात्रेणाशक्य- 


ग्रात्मद्रव्य निश्वयनयसे बंध और मोक्षमें अद्वेतका श्रनुसरण करनेवाला है, 
अकेले बध्यमान और मुच्यमान ऐसे बंधमोक्षोचित स्निग्धत्व रूक्षत्वगुणरूप परिणत 
परमाणुकी भाँति। [ निश्चय नयसे आत्मा अ्रकेला ही बद्ध और मुक्त होता है, 
जैसे बंध थ्रौर मोक्षके योग्य स्निग्धत्व या रूक्षत्व गुणरूप परिणमित होता हुआझा 
परमाणु झ्रकेला ही बद्ध और मुक्त होता है, उसीप्रकार। ] ४५. 
ग्रात्मद्रव्य अशुद्धनयसे, घट और रामपात्रसे विशिष्ट मिट्टी मात्रकी भाँति, 
सोपाधिस्वभाववाला है | ४६. 
ग्रात्मद्रव्य शुद्धनयसे, केवल मिट्टी मात्रकी भाँति, निरुपाधिस्वभाववाला 
है। ४७. 
इसलिये कहा है :-- 
जावदिया वयणवहा तावदिया चेव होंति णयवादा । 
जावदिया णयवादा तावदिया चेव होंति परसमया ॥ 
परसमयाणं वयण्ं मिच्छे खलु होदि सव्वहा वयणा । 
जइणाणं पुण वयणं सम्म॑ खु कहंचि वयणादो ॥ 
[ अ्र्थ:---जितने "वचनपंथ हैं उतने वास्तवमें नयवाद हैं; और जितने 
नयवाद हैं उतने ही परसमय ( परमत ) हैं । 
परसमयों ( मिथ्यामतियों ) का वचन सव्वथा ( श्र्थात्‌ अपेक्षा रहित ) कहा 
जानेसे वास्तवमें मिथ्या है; और जेनोंका वचन कथंचित्‌ ( भ्रर्थात्‌ श्रपेक्षा सहित ) 
कहा जानेसे वास्तवमें सम्यक है। | 
१. बचनपंथ > वचनके प्रकार [ जितने वचनके प्रकार हैं उतने नय हैं। अपेक्षा सहित नय 


सम्यक नय है और अपेक्षा रद्दित मिथ्यानय है; इसलिये जितने सम्यकनय हैं उतने दी 
मिथ्यानय हैं। ] 


४१२ -- प्रव्धलसार [ भगवान श्रौकुन्दकुन्द-कटान 


विवेचनत्वादमेचकस्वभावैकधमव्यापकेक पर्मित्वाद्यथो दिते कान्तात्मात्मद्रव्यम॒। युगपदनन्तघर्म- 
व्यापकानन्तनयव्याप्येकश्रुतज्ञानलक्षणप्रमाणेन निरूप्यमा्ण तु समस्ततरज्भिणीपयःपूरसमबाया- 
स्मकेकमकराकरवदनन्तधर्माणां वस्तुत्वेनाशक्य विवेचनत्वान्मेचकस्वभावानन्तधम व्याप्येकधर्मि - 
त्वात्‌ यथोदितानेकान्तात्मात्मद्रब्यं । 


इसप्रकार इस ( उपरोक्त ) सूचनानुसार ( अर्थात्‌ ४७ नयोंमें समझाया है 
उस विधिसे ) एक २ शधर्ममें एक २ नय ( व्यापे ) इसप्रकार अनन्तधर्मोमें व्यापक 
ग्रनन्त नयोंसें निपरूण किया जाय तो, समुद्रके भीतर 'मिलनेवाले दवेत-नील गंगा-यमुनाके 
जलसमूहकी भाँति, अ्नन्तधर्मोंको परस्पर ग्रतद्भावमात्रस पृथक करनेमें ग्रशक्य होनेसे, 
आत्मद्रव्य अमेचक स्वभाववाला, एक धर्ममें व्याप्त होनेवाला, एक धर्मी होनेसे यथोक्त 
एकान्तात्मक ( एकधमंस्वरूप) है । परन्तु युगपत्‌ श्रनन्तधर्मोमें व्यापक ऐसे अ्रनन्त नयोंमें 
व्याप्त होनेवाला एक श्रुतज्ञानस्वरूपप्रमाणसे निरपण किया जाय तो, समस्त नदियोंके 
जलसमूहके समवायात्मक (समुदायस्वरूप) एक समुद्रकी भाँति, अनन्तधर्मोकों वस्तुरूपसे 
पृथक्‌ करना अशक्य होनेसे ग्रात्मद्रव्य मेचक स्वभाववाला, ग्रनन्तधर्मोमें व्याप्त होनेवाला, 
एक धर्मी हानेसे यथोक्त अनेकान्तात्मक (अनेकधमंस्वरूप) है | [ जैसे-7क समय एक नदीके 
जलको जाननेवाले ज्ञानांशसे देखा जाय तो समुद्र एक नदीके जलस्वरूप ज्ञात होता है, 
उसी प्रकार एक समय एक धर्मको जाननेवाले एक नयसे देखा जाय तो आझ्ात्मा एकधर्म 
स्वरूप ज्ञात होता है; परन्तु जंसे एक ही साथ सर्व नदियोंके जलको जाननेवाले ज्ञानसे 
देखा जाय तो समुद्र सब नदियोंके जलस्वरूप ज्ञात होता है, उसीप्रकार एक ही साथ 
स्वधर्मोको जाननेवाले प्रमाणसे देखा जाय तो आ्ञात्मा अनेक धम्मस्वरूप ज्ञात होता है। 
इसप्रकार एक नयसे देखने पर आत्मा एकान्तात्मक है और प्रमाणसे देखने पर 
ग्रनेकान्तात्मक है । | 


| अब उस ही झाशयको काव्य द्वारा कहकर, यह कथन समाप्त किया जाता 
है कि आत्मा कसा है ?' | 





१. गंगाका पानी श्वेत होता है और यमुनाका पानी नील होता है । 
२. अमेचक 5 अमेद; विविधता रहित; एक । 
३. सेचक - प्रथक्‌ प्रथकू) विविध; अनेक । 


जेन शाखमाला ] -- चरणानुयगसूचक चूलिका “- ४१३ 
# शालिनी छन्द # 


स्यात्कारश्रीवासवस्थे न॑ यौपैः 

पश्यन्तीत्थ॑ चेत्‌ प्रमाणेन चापि | 
पश्यन्स्येब प्रस्फुटानन्तघम- 

स्वात्मद्रव्यं शुद्धविन्मात्रमन्तः ॥ १९ || 


इत्यभिह्वितमात्मद्रब्यभिदानीमेतदवाप्तिप्रकारो 5भिधीयते--अस्य तावदात्मनो नित्यमे- 
वानादिपौद्धलिककम निमित्तमो हमावनानुभावधूर्णितान्मबूचितया. तोयाकरस्येवात्मन्येव छ्लुभ्यतः 
क्रमप्रश्ताभिरनन्तातिज्ञ प्रिव्यक्तिमिः परिवर्तमानस्य श्नप्तिव्यक्तिनिमिचतया ज्ञेयभृतासु बहिरथे- 
व्यक्तिषु प्रवृत्तमेत्रीकस्प शिथिलितात्मविवेकतयात्यन्तबहिसुंखस्थ पुनः पौद्गभलिककर्म निर्मापक- 


[ अर्थः-- ] इसप्रकार स्यात्कारश्री ( स्यात्काररूपीलक्ष्मी ) के निवासके 
व्णीभूत वतंते नय समूहोंसे ( जीव ) देखें तो भी और प्रमाणसे देखें तो भी स्पष्ट 
अनन्तथर्मोबाले निज आत्मद्रव्यको भीतर में शुद्ध चंतन्यमात्र देखते ही हैं । 


इस प्रकार आत्मद्रव्य कहा गया । अब उसकी प्राप्तिका प्रकार कहा जाता है:- 


प्रथम तो, ग्ननादि पौद्रगलिक कर्म जिसका निमित्त है ऐसी मोहभावनाके 
( मोहके ग्रनुभवके ) प्रभावसे आत्मपरिणति सदा चक्‍कर खाती है, इसलिये यह 
ग्रात्मा समुद्रकी भाँति अपनेमें ही क्षुब्ध होता हुआ क्रमशः प्रवृेतमान अनन्त 
ज्ञप्ति--व्यक्तियोंसे परिवर्ततकों प्राप्त होता है, इसलिये ज्ञप्ति-- व्यक्तियोंके 
निमित्तरूप होनेसे जो ज्ञेयभूत हैं ऐसी बाह्मपदार्थव्यक्तियोंके प्रति उसकी मेत्री 
प्रवतंती है, इसलिये झ्रात्मविवेक शिथिल हुआ होनेसे अ्रत्यन्त बहिर्मुख ऐसा वह पुनः 
पौद्गलिक कमंके रचयिता-रागद्वेपद्वेतरूप परिणमित होता है और इसलिये उसके 
आत्मप्राप्ति दूर ही है। परन्तु अ्रब जब यही आत्मा प्रचण्ड कर्मकाण्ड द्वारा अखण्ड 
ज्ञानकांडको प्रचंड करनेसे अनादि-पौदगलिक-कर्म रचित मोहको वध्य-घातकके 
विभागज्ञानपूर्वक विभक्त करनेसे ( स्वयं ) केवल आत्म भावनाके ( आ्रात्मानुभवके ) 


१--व्यक्तियों -- प्रगटताओं; पर्यायों; विशेषों । [ बाह्य पदार्थ विशेष ज्ञप्ति विशेषोंके निमित्त होनेसे 
शेयभूत हैं। ] 
२--आत्मा वध्य ( हनन योग्य ) है और मोह घातक ( इननेवाला ) है । 


ए्श्छ -- प्रवधनसार -- [ भगवान भीकुन्दकुय -कहाल 


रागदपद्तमनुवरतमानस्य दूरत एवात्माबाधिः। अथ यदा त्वयमेव प्रचण्डकमकाण्डोशण्डीकू 
ताखण्डब्रानकाण्डत्वेनानादिपौद्लिककम निर्मिवस्थ मोहस्य वध्यधातकविभागज्ञानपू्वकविमाग- 
करणात्‌ केवलात्ममावानुमावनिश्चलीकृतबृत्तितवा तोयाकर इवात्मन्येवातिनिःप्रकम्पस्तिष्ठन यु 
गपदेव व्याप्यानन्ता श्वप्तिव्यक्तीरवकाशामाबान्न जातु विवर्तते, तदास्य ज्रप्तिग्यक्तिनिमिसतया 
ज्ेयभूतासु बहिरथव्यक्तिषु न नाम मैत्री प्रवर्तते । ततः सुप्रतिष्ठितात्मवितेकतयात्पन्तमन्त्ुखी- 
भूत: पौद्कलिककम निर्मापकरागद्धपद्देतानुबू चिद्री भ्ती दूरत एवाननुभूतपू्वमपूर्वेज्नानानन्दस्वभाव॑ 
प्रभावसे परिणति निशचल की होनेसे सम॒द्रकी भाँति अपनेमें ही ञ्रति निष्कंप रहता 
हुआ एक साथ ही ग्रनन्त जप्ति व्यक्तियोंमें व्याप्त होकर भ्रवकाशके ग्रभावसे कारण 
सबंथा विवर्तन (परिवर्तन)को प्राप्त नहीं होता, तब ज्प्ति व्यक्तियोंके निमित्तरूप होनेसे 
जो भेयभूत हैं ऐसी बाह्य पदार्थ व्यक्तियोंके प्रति उसे वास्तवमें मंत्री प्रवतित नहीं 
होती ओर इसलिये श्रात्मविवेक सुप्रतिष्ठित ( सुस्थित ) हुवा होनेसे अत्यन्त श्रन्तर्मुंख 
हुआ ऐसा यह आत्मा पौदूगलिक कर्मोके रचयिता-रागद्वेषद्वेतरूप परिणतिस दूर हुआा 
पूर्वमें प्रनुभव नहीं किये गये अपूर्व ज्ञानानन्दस्वभावी भगवान्‌ आत्माकों आत्यंतिक 
रूपसे ही प्राप्त करता है। जगत भी ज्ञानानन्दात्मक परमात्माकों झवदय प्राप्त करा । 
यहाँ इलोक भी है:--- ( शादू ल विक्रीड़ित ) 

झानन्दामृतपू रनिभ रवह॒त्केवल्यकल्लोलिनी - 

निमग्न जगदीक्षणक्षममहासंवेदनश्रीमुखम्‌ । 

स्यात्काराडुजिनेशशासनवशादासादयन्तूल्लसत्‌ 

स्व तत्व वतजात्यरत्नकिरणप्रस्पप्टमिष्ट जना: ॥ 

[ अर्थः--]प्रानन्दामृतके पूरसे भरपूर बहती हुई कंबल्यसरितामें ( मुक्तिरूपी-. 
नदीमें ) जो डूबा हुआ है, जगतको देखनेमें समर्थ महासंवेदनरूपी श्री ( महाज्ञानरूपी 
लक्ष्मी ) जिसमें मुख्य है, जो उत्तम रत्न-किरणकी भाँति स्पष्ट है और जो इष्ट है 
ऐसे उल्लसित ( प्रकाशमान, आनन्दमय ) स्वतत्वको जन स्यात्कारलक्षण जिनेश 


शासनके वशसे प्राप्त हों। (-स्यात्कार' जिसका चिह्न है ऐसे जिनेन्द्र भगवानके 
शासनका आश्रय लेकरके प्राप्त करो । ) 


[ श्रब, 'प्रमृतचन्द्रसूरि इस टीकाके रचयिता हैं! यह मानना योग्य नहीं 
है ऐसे श्रथंवाले काव्य द्वारा यथार्थ वस्तुस्वरूपको प्रगट करके स्वतत्वप्राप्तिकी प्रेरणा 
की जाती है:--] 





ज्ेन शाख्तमाला ]... -- चरणानुयोगसूच्रक घचूलिका -- ४१५ 


भगवन्तमात्मानमवाप्नोति । अवाप्नोत्वेत्र क्ञानानन्दात्मान॑ जगदपि परमात्मानभिति || मदति 
चात्र श्लोकः-- आनन्दासृतपूर निर्भ रवहत्के वल्य कल्लो लिनी निर्म र्न॑ जगदीक्षणक्षममहासंवेदनभी - 


सुखम्‌ । स्यात्काराहुजिनेशशासनवशादासादयन्तल्लसत्स्य॑ तत्व॑ बृतजात्यरत्नकिरणप्रस्पष्टमि्ट - 
जनाः” ॥ 


# शादू ल विक्रीडित छन्‍्द # 


व्याख्येय॑ किल विश्वमात्मसहितं व्याख्या तु गुम्फे गिरां 
व्याख्यातामृतचन्द्रतरिरिति मा मोहाजनो वल्गतु । 
' वन्गलद्य विशुद्धयोधकलया स्याद्वाद विद्यावलात्‌ 

लब्ध्वेक सकलात्मशाश्वटमिदं स्वं तत््मव्याकुलः || २० ॥ 


# मालिनी छन्द # 


हति गदितमनीचस्तस्वप्नचावर्य यद्‌ चिति तदपि किलाभृत्कल्पमग्नौ हुतस्य । 
अनुभवतु॒तद्च्चेश्विच्विदेवाद्य प्स्माद्‌ अपरमिद्द न किंचित्तत्तमेकं परं चित ॥२१॥ 


हक अल हें ने जनलनन लयलरन>े+-ननन>+>9+«% 3 >>कननननी>न्‍क»>»«, न अननीनननगरजरनगनतजग बन» 


[ अर्थ:---]( वास्तवमें पुद्गल ही स्वयं दब्दरूप परिणमित होते हैं, आत्मा 
उन्हें परिणमित नहीं कर सकता, तथा वास्तवमें सव पदाथ ही स्वयं ज्ञेयरूप-प्रमेयरूप 
परिणमित होते हैं, शब्द उन्हें जेय बना-समभा नहीं सकते इसलिये ) आत्मा सहित 
विश्व व्याख्येय ( समझाने योग्य ) है, वाणीका ग्रु थन व्याख्या है और अमृतचन्द्रसूरि 
व्याख्याता हैं, इसप्रकार लोगो ! मोहसे मत नाचो ( मत फूलो ), ( किन्तु ) स्याद्वाद 
विद्या बलसे विशुद्ध ज्ञानकी कला द्वारा इस एक समस्त शाश्वत स्वतत्वको प्राप्त करके 
आ्राज ( लोगो ) भ्रव्याकुलरूपसे नाचो (-परमानन्द परिणामरूप परिणत होश्रो | ) 


[ अब काव्य द्वारा चेतन्यकी महिमा गाकर, वही एक अनुभव करने योग्य 
है ऐसी प्रेरणा करके इस परम पवित्र परमागमकी पूर्णाहुति की जाती है:-- | 


[ अर्थ :---] इसप्रकार (इस परमागममें) प्रमन्दतया ( बलपूर्वक, जो रशोरसे ) 
जो थोड़ा बहुत तत्व कहा गया है, वह सब चेतन्यके मध्य वास्तवमें अग्नि्में होमी 
गई वस्तुके समान ( स्वाहा ) हो गया है | ( भ्रग्निमें होमे गये घीको अग्नि खा जाती 
है, मानो कुछ होमा ही न गया हो ! इसीप्रकार भ्रनन्त माहात्म्यवन्त चेतन्यका चाहे 
जितना वर्णन किया जाय तो भी मानो उस समस्त वर्णनको अनन्त महिमावान 


४१६ - प्रबैधनखार -- [ भगषान भीकुन्दकुन्द-क दान 
समाप्तेयं तत्वदीपिका टीका | 





चैतन्य खा जाता है; चंतन्यकी अनन्त महिमाके निकट सारा वर्णन मानो वर्णन ही 
न हुआ हो इसप्रकार तुच्छताको प्राप्त होता है। ) उस चेतन्यको ही चेतन्य भ्राज 
प्रबलता-उग्रतासे अनुभव करो ( अर्थात्‌ उस चित्स्वरूप आत्माको ही आत्मा आज 
आत्यन्तिकरूपसे अनुभव करो ) क्योंकि इस लोकमें दूसरा कुछ भी ( उत्तम ) नहीं 
है, चेतन्य ही परम ( उत्तम ) तत्त्व है । | 


इसप्रकार ( श्रीमदूभगवत्‌ कुन्दकुन्दाचार्य देव प्रणीत श्री प्रवचनसार शास्त्रकी 
श्रीमद्‌ अ्रमृतचन्द्राचायं देव विरचित ) तत्ततदीपिका नामक संस्कृत टीकाके श्री 
हिमतलाल जेठालाल शाह कृत गुजराती शब्ननुवादका पंडित परमेष्टीदास जेन 
न्यायतीर्थ कृत हिन्दी भाषानुवाद समाप्त हुआ । 


बीर जयस्ती अनुवादक:-- 
बीर नि० सं० २४७४ परमेष्टीदास जन 


दूसरी आवृत्ति बीर सं० २४६१ जेनन्द्र भ्रस ललितपुर 
११-४-१६ ४६ 





फु नमः प्रवचनसाराय के 


श्री प्रवचनसारका गुजराती पद्यानुवाद 


इानक्त्क प्रशाफन 
# दरिगीत # 


सुर-अछुर-नरपतिबंदने', प्रविनष्ट घातीकर्मने, असमन कहूं हूँ घमेकर्ता तीये श्रीमहावीरने ॥१॥ 
3बली शेष तीर्थंकर अने *सौ सिद्ध शुद्धास्तित्वने, गुति ज्ञान “हग-चारित्र-तप-वीयोचरण संयुक्तने ॥र॥ 
ते सर्वने साथे तथा प्रत्येकने प्रत्येकने, वंदु वली हुं मनुष्य क्षेत्रे वर्तता अहँतने॥३॥ 
अहतने श्री सिद्धंने 'थय नमस्करण करी »ए रीते, गणधर अने “अध्यापकोने सर्ब साधु समूहने ॥४)॥ 
तसु शुद्ध दर्शन ज्ञान मुख्य पवित्र आश्रम 'पामीने, प्राप्ति करूं हुं साम्यनी, *"जेनाथी शिवप्राप्ति * बने ॥५॥ 
सुर अपुर-मनुजेन्द्रो तणा विभवों सहित निर्वाणनी, प्राप्ति करे चारित्रथी जीव झ्ञानद्शन मुख्य थी ॥६॥ 
चारित्र "'छे "ते धम छे, १"जे धर्म छे ते साम्य छे, *०ने साम्य जीवनो मोह क्षोभ विद्ीन निज परिणाम छे ॥»॥ 
)'जे भाषमां **प्रणमे दरव, ते काल तन्मय ते कह्य ', जीवद्रब्य "“तेथी धर्मेमां प्रणमेल घर्म *ज जाणवु' ॥८५॥ 
शुभ * "के अशुभमां प्रणमतां शुभ के अशुभ आत्मा बने, शुद्धे श्रणमतां शुद्ध परिणाम स्वभावी *"होइने ॥६॥ 
परिणाम * *बिण न पदार्थ, ने न पदार्थ विण परिणाम छे, गुण-द्रव्य-पर्यय स्थित ने अस्तित्व सिद्ध पदार्थ छे ॥१०॥ 
२१ज़ो धर्म परिणत स्त्ररुप जिब शुद्धोपयोगी होय तो, ते * “पामतो निर्बोण सुख, ने स्वर्ग सुख शुभ युक्त जो ॥११॥ 
अशुभोदये आत्मा कुनर तियेच ने *"नारकपणो, नित्ये सहस्र दुःखे पीड़ित संसारमां अति अति *भमे ॥१२॥ 
अत्यंत, आत्मातन्न, बिषयातीत, अनुप अनंत ने, **विच्छेद हीन छे सुख अह्ो! *“शुद्धोपयोग प्रसिद्ध ने ॥१३॥ 
स॒विदित सूत्र पदार्थ, संयम तप सह्दित बीतराग ने, सुख दुःखमां सम श्रमणने झुद्धोपयोग जिनो कह्दे ॥१४॥ 
जे उपयोग विशुद्ध ते मोहादि घाती रज थकी, स्वयमेव रहित *'थयो थको ज्लेयान्त ने पामे सही ॥१५॥ 
सर्वक्ष, लब्ध स्वभावने त्रिजगेन्द्र पूजत ए रीते, स्वथमेव जीब थयो थको तेने स्वयंभू जिन कहे ॥१३६॥ 
व्ययहीन छे उत्पाद ने उत्पाद हीन विनाश छे, 3"तेने ज बली उत्पाद भौव्य विनाशनो २समवाय छे ॥१७॥ 
उत्पाद * *तेम बिनाश छे 3 *सौ कोई बस्तु मात्र ने, *“वली कोई पर्यय थी ३"द्रेक पदार्थ थे सदुभूत ३ 'खरे॥१४॥ 





१ को । २ में । ३ झनस्तर । ४ सब | ५ दर्शन। ६ भी । ७ इस | ८ उपाध्यायोंको । ६ प्राप्तकरके । १० जिससे। 
११ हो। १२ है। १३ वह । १४ जो । १५ भौर । १६ जिस | १७ परिशमित हो । १८ प्रतएवं । १६ ही । २० धववा । 
२१ होकर । २२ बिना । २३ यदि । २४ प्राप्त करता है | २५ तारकरूप । २६ श्रमे ( ज्मण करे )। २७ छेद रहित। 
२८ शुद्धोपपोगी को । २९ होता हुआ | ३० उसको हो। ३१ इकट्टापन। ३२ उसीप्रकार | हरे सब। २४ भोर। 
३४ प्रत्येक | ३६ अवदय । 


१८ «- प्रवबनसार पद्य -- 


प्रज्ञीण घाति कर्म, अनहद बीये, अधिक श्रकाशने, इन्द्रिय-अठीत 'ययेल आत्मा ज्ञानसौख्ये परिणमे ॥१६॥ 
*केँइ देहगत 'नथी सुख के नथी दुःख केवलज्ञानीने, जेथी अतीन्द्रियता “थई ते कारणे ए जाणजे ॥२८॥ 
प्रत्यक्ष छे सो द्रव्यप्यय ज्ञान “परिणमनारने, जाणे नहों ते तेमने अवग्नह-ईद्वादिक्रिया बडे ॥२१॥ 
न परोक्ष केंइ ५पण स्वतः सर्वाक्षणुण समद्धने, इन्द्रिय-अतीत सदेव ने श्वयमेव ज्ञान थयेलने ॥२२॥ 
जीव द्रव्य ज्ञान प्रमाण “भाख्यू ज्ञान ज्ञेय प्रमाण छे, ने ज्ञेय लोकालोक 'तेथी सबेगत १"ए ज्ञान छे ॥२३॥ 
जीव द्वव्य ज्ञान प्रमाण नहि-ए मान्यता छे "'जेहने, तेना मते जीव ज्ञानथी हीन के अधिक अवश्य छे ।।२४॥ 
जो द्वीन आत्मा दोय, नव जाए अवेतन ज्ञान ए, ने अधिक ज्ञानथी द्ोय तो **वरण ज्ञान क्यम जाणे अरे ।२५॥ 
छे सवंगत जिनवर *३अनेसौ अर्थ जिनबर प्राप्त छे, जिन झ्ञान-मयने सर्व अर्थों विषय **जिनना *"होई ने ॥२६॥ 
छे ज्ञान आत्मा जिनमते आत्मा बिना नहिं ज्ञान छे, ते कारणे छे ज्ञान जीव, जीव ज्ञान छे वा अन्य छे ॥२७॥ 
छे ज्ञानी' क्ानस्थभाव अर्थों ज्लेयरूप छे 'ब्लानी' ना, *'ज्यम रूप छे नेत्रो *श्तणां, नद्दि बर्तता अन्योन्यमां ॥२८॥॥ 
ज्ञेये प्रविष्ट न, अणप्रविष्ट न, जाणतो जग सर्व ने, नित्ये अतींद्रिय आतमा, ज्यम नेत्र जाणे रूपने !२६।॥ 
ज्यम दूधमां स्थित इन्द्रनीलमणि स्वकीय प्रभा बड़े", दूधने विषे व्यापी रहे "*त्यम ज्ञान पण अर्थो विषे ॥३५०।। 
२०लव द्वोय अर्थो ज्ञानमां, तो ज्ञान सौ-* *गत पण नहि, ने स्वेगत छे ज्ञान तो * *क्यम ज्ञानस्थित अर्थों नहि ! ॥३१॥ 
प्रभुकेवली न ग्रहे, न छोडे, पर रूपे नव परिणमे, देखे अने जाणे निःशेषे स्वतः *३ते सर्व ने ॥१श॥। 
अतज्ञानथी जाणे खरे ज्ञायकस्वभावी आत्मने, ऋषिओ प्रकाशक लोकना श्रतकेवली तेने कहें ॥३३॥ 
पुद्गलस्वरुप वचनोथी जिन-उपदिष्ट *'जे *"ते सूत्र छे, छे ज्ञप्ति तेनी ज्ञान, *'तेने *०सूृत्रनी ज्ञप्ति कहे ॥३४॥ 
जे जाणतो ते ज्ञान, नद्दि जीव ज्ञानथी ज्ञायक बने, * “पोते * 'प्रणमतो ज्लानरूय, ने ज्ञान स्थित २'सौ अर्थ छे ॥३५॥ 
छे ज्ञान तेथी जीव श्षेय त्रिधा *"कहेलूः द्रव्य छे, ए द्रव्य पर ने आतमा, परिणाम संयुत 3 *जेह् छे ॥।३६॥ 
ते द्ब्यना 3 >सदभूत-असदूभूत पयेयों 3'सो बतेता, तत्कालना पयोय 3"जेम, बिशेष पूर्वक क्षानमाँ ॥|३७॥ 
जे पर्ययो ३ अणाज्ञात छे, २*बली जन्मीने प्रविनष्ट जे, ते सी असदूभूत २“पययो २'पण ज्ञानमां प्रत्यक्ष छे ॥३८॥ 
ज्ञाने अज्ञात-विनष्ट पर्यायो *"तणी प्रत्यक्षता, **नब होय **जो तो,ज्ञानने ए दिव्य कोण कहे भला ॥३६॥ 
ईहादि पूर्वक जाणता जे *३अक्षपतित पदार्थ ने, तेने परोक्ष पदार्थ जाणवु' “*शक्यना-जिनजी कहे ॥४०॥ 
जे जाणतुं अप्ररेशने सप्रदेश, मूते अमूर्तने, पर्योय नष्ट-४"अजातने, भाख्यु अतीद्रिय ज्ञान ते ॥४१॥ 
जो ज्ञय अर्थ परिणमे ज्ञाता, न ज्ञायिक ज्ञान छे, ते कम ने “*ज अनुभवे छे **एम जिनदेजों कहे ॥४२॥ 
भाख्यां जिने कर्मो उदयगत नियमथी संसारीने, ते कर्म *“होतां मोही-गगी द्वेषी बंध अनुभवे ॥४३॥ 





१हये। २ कुछ | ३ नहीं। ४ हुई। & परिणमित होनेवाले को। ६ द्वारा । ७ भी | ८ कहा । ६ इसलिये । 
१० यह। ११ जिसकी। १२ विना | १३ और | १४ जिनेन्द्र देव के । १५ होनेसे । १६ ज॑ते । १७ का १८द्वारा। 
१६ बसे | २० नहीं । २१ सर्वंगतत्व | २२ क्‍यों | २३ वे । रड जो । २५ वहू । २६ उसको | २७ श्रृतज्ञान | २८ स्वयं | 
२६ परिणमता है । ३० सब | ३१ कहागया | ३२ जो | ३३ विद्यमान-अविद्यमात। ३४ समस्त । ३५ सहद्य । ३६ भनुत्पप्न । 
३७ झधवा | रे८ पर्यावें। ३६ भी | ४० की | ४१ ने | ४२ यदि । ४३ इंद्रियगोचर | ४४ प्रदागय | ४४ भरनुत्पप्त को । 
४६ ही | ४७ ऐसा । ४८ होनेसे । | 


«- भश्रबधनसार पद्य +- ३१६ 


घर्मोपदेश, विहार, आसन, 'स्थान श्री अहंतने, बर्ते सहज ते कालमां मायाचरण “ज्यम नारी ने ॥४४॥ 
छे पुण्यफल अद्वेत, ने अहहतकिरिया *डउदयिकी, मोहादिथो बिरह्धित तेथी ते क्रिया क्षायिक गणी ॥४५॥ 
आत्मा स्वयं निज्रभावथी जो शुभ अशुभ बने नहि, तो सर्वे “जीवनिकायने संसार पण बर्ते नहि १ ॥४६॥ 
"सौ बतेमान अबर्तमान, विचित्र विषम पदार्थ ने; युगपत्‌ 'सरबतः जारतुं ते ज्ञान क्षायिक जिनकहे ॥४७॥ 
ज्ञाएं नहि दुगपदू त्रिकालिक त्रिभुवनस्थ पदार्थ ने; तेने *सपर्येय एक पण नहि द्रव्य जाणबु शक्‍्य छे ॥४८॥ 
जो एक द्रव्य “अनन्त पर्यय तेम॒ द्रव्य अनन्त ने, युगपद्‌ न जाणे जीक, तो ते केम जाणे सर्वने ९ ॥४६॥ 
जो ज्ञान 'ज्ञानी' *नु ऊपजे क्रमशः १०अरथ " "अवलंबी ने, तो मित्य नहि, क्ञायिक नहि ने स्वंगत नहि ज्ञान ऐ॥४०॥ 
नित्ये * विषम, *विधविध, सकलपदार्थंगण सर्वत्रनो, जिनज्ञान झाणे युगपदे, महिमा अद्दो ए ज्ञाननो ॥५१॥ 
ते अर्थरूप न परिणमे जीव नव भ्रहे नव ऊपजे, सौ अर्थने जाणे *४छतां तेथी अबंधक जिन कहे ॥४र॥ 
अर्थोनु ज्ञान अमृत, मूत, अतीन्द्रि ने *“ऐन्द्रिय छे, छे सुख पण *'एवूज त्यां **परघान जे ते प्राह्म छे ॥५३॥ 
देखे अमूर्तिक, "“मूलेमांय अतीन्द्रि ने प्रच्छुन्न ने; ते सर्बने पर के स्वकीय ने, ज्ञान ते ग्रत्यक्ष थे ॥४४॥ 
"पोते अमूर्तिक जीव मूर्ते शरीरगत ८ मूर थी, *"कदी योग्य मू्ते अबग्रद्दी जाणे * "कदीक जाणे नहीं ॥५५॥ 
रस गध, स्पश * बली वरण ने शब्द जे पौद्नलिक के, छे इन्द्रिय बिषयो, तेमने *3य न इन्द्रियो युगपद गहे ॥५६॥ 
ते इन्द्रियों परद्रव्य, जीवस्वभाव भागी न तेसने, तेनाथी जे उपलब्ध ते प्रत्यक्ष *“कई रीत जीवने ॥५७॥ 
अर्थो *“तणु' जे ज्ञान परतः *भ्थाय तेह परोक्ष छे, जीबमात्रवी ज जणाय जो, तो ज्ञान ते प्रत्यक्ष छे ॥५८॥ 
स्वयमेव जात, **समंत अर्थ अनन्तमां विस्तृत ने, अवग्रह-ईहादि रहित, निर्मल ज्ञान सुख एकान्त छे ॥५६॥ 
जे ज्ञान * “केबल! तेज सुख्ब, परिणाम पण वली तेज छे, भाख्यो न तेमां * खेद जेथी घातिकर्म विनिष्ट छे ॥६०॥ 
अथोन्‍्तगत छे ज्ञान, लोकालोक विस्तृत दृष्टि छे, छे नष्ट सर्व अनिष्ट ने जे इष्ट "ते सी प्राप्त ले ॥६१॥ 
सूणी “घातिकर्मविद्दीनन] सुख सो सुखे उत्कृष्ट छे!, भ्रद्धे न तैह् अभव्य *"छे, ने भव्य ते संगत करे ॥६२॥ 
सुर-असुर-नरपति पीड़ित बर्ते * सहज इन्द्रियो ? बड़े, २ “नव सही सके ते दुःख तेथी रम्य विषयोगां रमे ॥६३॥ 
बिषयो विषे रति 3"जेसने दुःख छे स्वाभाविक ?'तेम ने, जो ते न द्वोय स्वभाव तो व्यापार नद्दि विषयों विषे ॥६४॥ 
इन्द्रिय समाश्रित इष्ट जिषयो ? *पामीने, निज भावथी, जीव ? “प्रणमतो स्वयमेव सुखरूप थाय, देह *'थतो नथी ॥।६४॥ 
एकास्तथी स्तरगेय देह करे नहि सुख *"देद्दीने, पण विषयबश स्वयमेव आत्मा सुख वा दुःख थाय छे॥६६॥ 
जो दृष्टि प्राणीनी तिमिरहर (तो) कार्य छे नहि दीपथी, * "ज्यां जीव स्वयं सुख परिणमे, बिषयो फरे छे * *शू' * तहीं॥६७॥ 
४४उ्यम आभमां स्वयमेव भास्कर उष्ण, देव, प्रकाश छे, स्वयमेव लोके सिद्ध पण ४"त्यम ज्ञान, सुखनेदेवछे।।६८॥ 
१ ठहरना । २ जैसे | ३ भौदग्िक । ४ जीव समूह को । ५ प्लंपूर्ण ।६ सर्वत:। ७ पर्यायसहित । ८ प्रनस्त 
पर्यायवाला । € के । १० भ्र्थ । ११ सहायता | १२ प्रसमानजातीय । १३ भनेक प्रकारके | १४ तो भी। ११ ऐच्ियक । 
१६ ऐसा ही । १७ प्रधान (उत्तम) । १८ मू्तिकों को भी ( मूर्तपदार्थों को भी )। १६ स्वयं | २० कभी । २१ कदाबित्‌ । 
२२ तथा । २३ भी | २४ किसप्रकार | २६५ से | २६ होवे । २७ समस्त, अखंड । र८ मात्र ध्रयवा केवलशानात्मक। 
२६ प्राकुलता | ३० वे । ३१ स्वीकार करते हैं। ३२ स्वाभाविक । रे३ द्वारा। रेड तहीं | ३५ जिसको । ३६ उत्को । 


३७ प्राप्त करके | ३८ परिणमता है। ३२६ होता । ४० झात्माकों। ४१ जहां | ४२ क्‍या | ४२ वहां। ४४ जैसे। 
3५ बैसे | 


8२० > अंवबचनसार पद्म -- 


गुरु-देव यतिपूजा बिपे बली दान ने सशीलो विष, जीव "रक्त उपवासादिफे, शुभ-ऊपयोग स्वरूप छे ॥६६॥॥ 
शुभयुक्त आत्मा देव वा तियंच वा मानव बने, ते पर्यये तावत्समय इन्द्रिय सुख >विधविध लहे ॥७०॥ 
सरनेय सौख्य “स्वभावसिद्ध न-सिद्ध छे आगमबिषे, ते देहबरेदनथी पीड़ित रमणीय विषयोगां रे ॥७१॥ 
तियंच नारक-सर-नरों जो देहगत दुख अनुभवे, तो जीवनो उपयोग ए शुभ ने अशुभ “कई रीति छे ॥७२॥ 
चक्री अने देवेन्द्र शुभ-उपयोग मूलक भोगयी, पुष्टि करे देहादिनी, सखी सम 'दीसे अमिरत रही ॥७३॥ 
परिणामजन्य अनेक बिध जो पुण्यनु' अस्तित्व छे, तो पुण्य *ए देवान्त जीवने विषयतृष्णोद्धब करे ।७४। 
ते उद्दित तृष्ण जीबो, दुःखित तृष्णाथी “तिषयिक सखने, इच्छे अब "आमरशण दुःखसंतप्त तेने भोगवे ॥७५॥ 
परयक्त, वाधासहित, खंडित, बंधकारण, विषम छे, जे इन्द्रियोथी लब्ध ते सख ए रीते दुःखज् खरे ॥७६॥ 
नदि मानतो-ए रीत पुण्ये पापमां न विशेष छे, ते मोहथी आच्छन्न घोर अपार खंसारे १?समसे ||७७॥ 
*'बिदितार्थ ए रीत, रागद्रेष *'लहे न जे द्रव्यो विष । झुद्धोपयोगी जीव ते क्षय देहगत दुःशबनो करे ॥७८॥ 
ज्ञीब छोड़ी पापारंभने शुभचरितमां उद्यत भले, जो "नव तजे मोहादिने तो नव लह्टे शुद्धात्मने |७६॥ 
जे जाणतों अहँतने गुण, द्रव्य ने पर्ययपणे, ते जीव जाणे आस्मने *“तसु मोह पासे लय ""खरे |८०॥ 
जीव मोहने करी दूर, आत्मस्वरूप सम्यक्र *'पामीने, जो रागद्रेष परिहरे तो "*पामतों शुद्धात्मने ॥८१॥ 
अहत सौ कर्मो तशों करी नाश ए ज॑ विधिवड़े, उप)श पण "<एमज करी, निद्वंत थया; नमुं तेमने |८०॥ 
*१ट्र्यादिके मूढ़ भाव बर्त जीवने, ते मोह छे, ते मोहयी आच्छन्न रागी-हेपी थई कज्षोमित बने ॥८३॥ 
रे | मोहरूप वा रागरूप वा द्वप परिणशत जीवने, *?विधविध थाये बंध, तेथी सर्व ते क्षययोग्य छे (८४॥ 
अर्थोतणु' * *अयथाग्रहण, करूगा मनुज तियचमां, विषयों तणो बली * *संग,-लिंगो जाणवां आ मोहना ॥८५॥ 
शासरों बड़े प्र्यक्षआदियी जाणतों जें अर्थ ने, तसु मोह पामे नाश निमश्वय; शास्त्र * समध्ययनीय छे ॥८६॥ 
द्रब्यो, गुशो ने पर्ययो सौ “अर्थ' संज्ञा थी कह्मां, गुण-पर्ययोनों *आतमा डे द्रव्य जिन उपदेशर्मा ॥८७॥ 
जे पामी जिन-उस्देश ““हण्तों रागद्रेप बिमोहने; ते जीव पामे अल्पकाले सबे दुःस्ब विमोक्षने ॥८८॥ 
जे ज्ञानरूप निज आत्मने, परने बली निश्चय बड़े, “'द्रब्यत्थथी संबद्ध जागे मोहनों क्षय ते करे ॥८६॥ 
तेथी यदि जोब इच्छ॒तों निर्मोहता निज आत्मने, जिनमार्गथी द्रव्यों *"महीं जाणो स्व ॒ परने गुणश *“बड़े ॥६०॥ 
प्रामण्यमां भत्तामयी सविशष आ टद्रव्या तणी, श्रद्धा नहि, ते श्रमण ना; तेमांथी धर्मादूभव नहिं ॥६१॥ 
आगम बिये *'कोशल्य छे, ने मोहहष्टि विनष्ठ छे, बीतराग-चरितारूढ़ छे, ते मुनि-महात्मा धर्म छे ॥६२॥ 





१ भ्ासक्त, लवलोन, प्रारढ । २ प्रथवा | ३ विविध | ४ स्वाभाविक, भझात्मौक | ५ किक्ष; ६ मालूम पढ़े। 
७ यह | ८ विषयजन्य | £ मैरणतक | १० भ्रमण करता है। !! स्वरूप जानकर । १२ करे। १३ नहीं | १४ उसका | 
१४ प्रवश्य । १६ प्राप्त करके | १७ प्राप्त करता है। १८ ऐसा ही | १६ परद्रब्यादिकोंमें | २० विविध, प्रनेकप्रकारका । 
२१ प्रन्यथा ग्रहए, ( विपरीत श्रद्धा )। २२ प्रीत्याप्रीतपरिणास | २३ भ्रध्ययन करने योग्य, मननीय | २४ स्वरूप, सत्य, 
शमूह। २५ नष्ट करता, क्षय करता । २६ स्वयोग्य द्ब्यत्व से | २७ में | २८ द्वारा । २६ प्रबोणत!। 
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_# बजेयतत प्रज्ञापन % 


छे अर्थ द्रष्यस्थरूप, गुण-आत्मक कहां छे द्रव्य ने, बली द्रव्य-गुणथी पर्ययो; पर्यायमूढ़ "परसमय छे ॥६३॥ 
पर्यायमां रत जीव जे ते 'पर समय! निर्दिष्ट छे, आत्मश्वभावे रिथत जे ते “स्वक्त समय ज्ञादव्य छे ॥६४॥ 
छोडया बिना ज॑ स्वभावने उत्पाद-ज्यय ध्रव युक्त छे, बली गुण ने पर्यय सहित जे 'द्रव्य' भाख्यु' तेहने ॥६४॥ 
उत्पाद-भौव्य-विनाशथी, गुणने विविध पर्योयथी, अस्तित्व द्रव्यनु' सर्वदा जे, तेह अद्रव्यस्वभाव छे ॥६६॥ 
विघविध लक्षणीनु' “सरव-गत “सत्व? लक्षण एक छे, ए धर्म ने "डपदेशता जिनवरसवृषभ निर्दिष्ट छे॥६७॥ 
द्रब्यो स्वभावे सिद्ध ने 'सत्‌--तत््वतः श्री जिनों कहे, ए सिद्ध श्र आगम 'थकी, माने न ते परसमय छे ॥६८॥ 
द्रब्यों स्वभाव विषे अवस्थित, तेथी 'सन” सौद्रव्य छे, उत्पाद-धौव्य-विनाशयुरू परिणाप द्रव्यम्बभाव छे ॥६६॥ 
उत्पाद "भंग विना नहिं, संद्ार “सगग बिना नहिं, उत्पाद तेमज, भंग, भौठ्य-पदा्थ विश वर्ते नहि ॥१००॥ 
उत्पाद तेंमज ध्रौव्य 'ने संद्वार बर्ते *"पर्यये, ने पर्ययों द्रव्ये नियमथों, सर्व तेदी द्रज्य छे ॥१०१॥ 
उत्पाद-भोग्य-विनाशसंश्ञित अर्थ सह समवेतछे, एक ज समयमां द्रव्य निश्चय, तेथी ए ""त्रिक द्रव्य छे ॥१०२॥ 
उपजे दरबनो अन्य पर्यय अन्य "को बिगसे १३बली, पण द्रव्य तो नथी नष्ट के उत्पन्न द्रव्य नथी तहीं ॥१०श 
“४अविशिष्टसत्व स्वयं दरव गुणथी गुणांतर परिणमे, तेथी बली द्रव्य ज क्या छे सबंगुणपर्यायने | १०४॥ 
जो द्रव्य होय न सत्‌ ; *"ठरे ज असन्‌ बने क्यम द्रव्यए ( वा भिन्न ठरतु' सत्वथी ! तेथी स्वयं ते सत्व छे।१०४॥ 
जिन वीरनों उपदेश *९एम-प्रथक्त्व भिन्नप्रदेशता, अन्यत्व जाण अतत्पगु; नहि ते-पणे ते एक क्यां १ ॥१०६॥ 
'सन्‌ द्रव्य! 'सत्‌ पर्थाय', 'सत्‌ गुण'-सत्वनो विस्तार छे, नथी ते-१+पणे अन्योन्य तेह अतत्यणु ज्ञातव्य छे ॥१०७॥ 
स्वरूपे नथी जे द्ब्य ते गुण, गुण ते नहि द्रव्य छे, आने "“अतत्पणु' जाणबु, न अभावने; भाख्यु' जिने ॥१०८॥ 
परिणाम द्रव्यस्थभाव जे, ते गुण “सन्‌! अविशिष्ट छें, 'द्रव्यों स्वभावेध्यित सत्‌ छे'"ए ज आ उपदेश छे ॥१०६॥ 
पर्याय "के गुण एवु' कोई न द्रव्य विण विश्वे दीसे, द्रव्यत्व छे बलो भाव; तेथी द्रव्य *"पोते सत्व छे ॥११०॥ 
२१आवु दरग्ब द्रव्याथ-पर्यायाथथी निज्रभावमां, सदृभाव-असदभावयुत उत्पादने पामे सदा ॥११९॥ 
जीव परिणमे तेथी नरादिक ए थशे; पण ते-रूपे, शु छोडतो द्रव्यत्वने ? नहि छोडतो क्यम* * अन्य ए |:११०॥ 
मानव नयी सुर, सुर पण नहि मनुज के नहि सिद्ध छे, ए रीत नद्ि द्ोतो * थको * “क्यम ते अनन्यपरा परे ( ॥११३॥ 
द्रव्याथिके बधु द्रव्य छे; ने ते ज पयोया्थिके, द्ले अन्य, *"जेयी ते समय तद्रूप होई अनन्य छे ॥११४॥ 
अध्ति, तथा छे नारिद, तेम ज द्र्॒य * अणवक्तव्य छे, बली उभय * *को पर्योयथी, वा अन्यरूप *“कथाय छे॥११५॥ 
नथी'आ * ' जञ' ३"एबो कोई ज्यां किरिया खवभाव-? * निपन्न छे, किरिया नथी फलहीन, जो निष्फल घरम उत्कृष्ट छे। १ १६॥ 





१ मिध्यादष्टि । २ स्वसमय । ३ द्व्यत्थ। ४ सबंगत। ५ उपदेष्टा। ६ द्वारा, से। ७ व्यय | ५ उत्ाद | 
९ भौर | १० पर्यायतें। ११ त्रवात्मक । १२ कोई | १३ तथा । १४ सत्सामान्य । १५ निश्चित होवे । १६ ऐसा । १७ सहक्ष । 
१८ एकपनेका प्रभाव | १६ ध्रथवा | २० स्वतः, स्वयं । २१ ऐसा । २२ कंसे | २३ हुआ । २४ कंते, क्‍्यों। २५ जिससे । 
१६ भवक्तब्य | २७ किसी | २८ कहा जाता। २६ यही । ३० ऐसी । ३१ निष्पक्ष । 


ह्र्र -- प्रवचनसार पद्म -- 


नामाख्य कर्म स्वभावथी निजञ्र जीवद्रव्य-स्वभावने, 'अभिभूत करी तिय॑च, देव, मनुष्य वा नारक करे ॥११७॥ 
तियच-सुर-नर-नारकी जीव नामकम-निपन्न छे, निज कर्मरूप परिणमन थी ज॑ *स्वभावलब्धि न तेमने ॥११८॥ 
नहि कोई ऊपजे विणसे क्षणभंगसंभवमय 3जगे, कारण जनम ते नाश छे; बली जन्मनाश विभिन्न छे ॥११६॥ 
तेथी स्वभावे स्थिर एबु' न कोई छे संसारमां, संसार तो स्ंसरण करता द्रव्य केरी छे क्रिया ॥१२०॥ 
कर्मे मलिन जीव कर्म संयुत पामतो परिणामने, तैथी करम बंधाय छे; परिणाम तेथी कर्म छे ॥१२१॥ 
परिणाम पोते जीव छे ने छे क्रिया ए जीव मयी, किरिया “गणी छे कर्म; तेथी कर्मनो कर्ता नथी ॥१शश॥ 
जीव चेतनारूप परिणमे; बली चेतना त्रिविधागणी, ते ज्लानविषयक, कमंविषयक, कर्म फलविषयक कही ॥१२३॥ 
छे 'ज्ञान! अर्थविकल्प, ने जीवथी “करातुं 'कर्म' छे,-ते छे अनेक प्रकारनु, 'फल” सौख्य अथवा दुःख छे ॥१२४॥ 
परिणाम-आत्मक जीव छे, परिणाम ज्ञानादिक बने, तेथी करमफल, कर्म तेमज ज्ञान आत्मा जाणजे ॥१२५॥ 
'क्ती, करम, फल, करण जीव छे' 'एम जो निश्चय करी, मुनि अन्य रूप नव परिणसे, प्राप्ति करे शुद्धात्सनी ॥ १९२६॥ 
छे द्रव्य जीव, अजीव; *चित-उपयोगमयत जीब छे, पुद्रल प्रमुख जे छे अचेतन द्रव्य, तेह अजीब जे ॥१२७॥ 
आकाशमा “जे भाग धर्म-अधम-काल सहित छे, जीव-पुद्रलोथी युक्त छे, ते सबबकाले लोक छो॥१२८॥ 
उत्पाद, व्यय, ने भ्रवता जीवपुद्लात्मक लोकने, *परिणाम द्वारा, भेद या संघात द्वारा याय छे |॥।१२६॥ 
जे लिंगथी द्रव्यो ""महीं 'जीव' “अजीब” एम जणाय छे, ते जाण मूर्त-अमूर्त गुण, अतत्पणाथी विशिष्ट जे ॥१३०॥| 
गुण मूर्त इन्द्रिय्राह्य ते पुट्रलमयी बहुविध छे, द्रव्यों अमूर्तिक जेह तेना गुण अमृतिक जागाजे ॥१३१॥ 
छे ब्ण तेम ज गंध वली रस-स्पर्श पुद्लद्नव्यने.-अतिसूक्ष्मथी प्रथ्वी सुधी; बली शब्द पुद्रल विषिध जे ॥१३२॥ 
अवगाह गुण आकाशनो, गतिहेतुता छे धर्म नो, वली स्थानकारणतारूपी गुण जाण द्रव्य अधर्म नो ॥१३३॥ 
छे काल नो गुण बतना उपयोग भाख्यो जीवमां, ए रीत मूर्ति बिहीनता गुण जाणाबा संक्षेपमां ॥१३४॥ 
जीवद्रव्य, पुद्रलकाय, घममं अधर्म बली आकाशने, दे स्प्रदेश अनेक नहि वर्ते प्रदेशों कालने ॥१३५॥ 
लोके अलोके "*आभ। लोक अधम-पर्म थी त्याप्र छे, छे शेष-आश्रित काल, ने जीव-पुठ्नलो ते शेष छे ॥१३६॥ 
जे रीत आभ प्रदेश, ते रीत शेष द्रव्य प्रदेश छे, अप्रदेश परमागुवंड उद्भव प्रदेश "*तणों बने ॥१३७॥ 
ले काल तो अप्रदेश, एक प्रदेश परमागु **यदरा, आकाशद्रव्य तणो प्रदेश अतिक्रमे बर्त *९तदा ॥१३८॥ 
ते देशना अतिक्रमण सम छे 'समय', तत्यूत्रपरे, जें अर्थ छे ते काल छे, उत्पन्नध्यंसी समय” छे ॥१३६॥ 
आकाश जे अखुबव्याप्य, "“आमप्रदेश संज्ञा तेह ने, ते एक "सौ परमारु ने अबकाशदानसमर्य छे ॥१४०॥ 
बर्ते प्रदेशों द्रब्यने, जे, एक अथवा वे अने, बहु वा असंख्य, अन॑त्त छं; बली होथ समयो कालने ॥१४१॥ 
एक ज॑ समयमां ध्यंस ने उत्पाद नो सद॒भाव छे, जो कालने, तो काल तेह "*स्वभाव-समवस्थित छे |१४२॥ 
प्र्येक समये अन्म-प्रोव्य-विनाश अर्थो काजने, वर्ते सरवदा, आ जञ "“बस कालाणु नो सदभाव छे ॥।१४३॥ 





१ पराजित | २ स्वरूप प्राप्ति। ३ लोकमें | ४ मानीगई | ५ किया जाता। ६ ऐहा | ७ चैतन्मउपयोगा- 
त्मक | ८ जो | € परिणमन। १० मध्य, में । ११ श्राकाक्ष। १२ का। १३ जब | १४ तब। १५ पाकाश् भदेश | 
१६ सब | रै७ शव; है मात्र | 


-- प्रव्धनसार पद्म -- २३ 


जे अर्थने न बहु प्रदेश, न एक वा "परमार्थथी, ते अर्थ जाणो शून्य केवल-अन्य जे अस्तित्वथी !!१४४॥ 
सप्रदेश अर्थोयी समाप्त समग्र लोक सुनित्य छे, तस जाणनारो जीव, प्राण चतुष्कथी संयुक्त जे ॥१४५॥ 
इन्द्रियप्राण, तथा बली बलप्राण, आयुश्राणने, वली प्राण श्रासोच्छुबास-ए सौ जीव *केरा प्राण छे ॥१४६॥ 
जे चार श्राणे जीवतो पूर्बे, जीवेछे, 'जीबरे, ते जीव छे; पण प्राण तो पुट्रल दरव निष्पन्न छे ॥१४७॥ 
मोहादिकर्म *निबंधथी संबन्धपामी प्राणनो, जीव कर्मफल-उपभोग करता बंध पामे कर्मनो ॥१४८॥ 
जीव मोहद्वेष बड़े करे बाधा, जीवोना प्राण ने, तो बन्ध ज्ञानावरण-आदिक कमनो ते थाय छे ॥१४६॥ 
कर्म मलिन जीव त्यां लगी प्राणों घरे छे “फरी फरी, ममता शरीरप्रधान विषये ज्यां लगी छोड़े नहीं ॥१५०॥ 
करी इन्द्रियादिक-विजय ध्याव्रे आत्मने उपयोगने, ते कर्मथी र॑जित नहि; क्यू प्राण तेने अनुसरे ९ ॥१५१॥ 
अस्तित्व निश्चित अर्थनों को अन्यअर्थे उपजतो, ज्ञे अर्थ ते पर्योथ छे, :वयां भेद संश्थानादिनों ॥१५२॥ 
तियच, नारक, देव, नर ए नामकर्मोदय बड़े, छे जीवना पर्योय, जेद विशिष्ट 'संस्थानादिके |१५३॥ 
अस्तित्वथी निष्पन्न द्रव्यस्थमावने त्रिविकल्पने, जे जाणतो, ते अप््मा नहिं मोह परद्रव्ये लद्दे ॥१५४७॥ 
छे आतमा डपयोगरूप, उपयोग दशन-ज्न छे, उपयोग ए आत्मा तणो शुभ बा अशुभरूप होय छे ॥१५५॥ 
उपयोग जो शुभ होय, संचय थाय पुण्य तणों तहीं, ने पापसंचय अशुभथी; ज्यां उभय नदि संचय नहिं ॥१५६॥ 
जाए जिनोने जेह, श्रद्धे सिद्धने, *अणगारने, जे सानुकम्प जीवो प्रति, उपयोग छे शुभ तेहने ॥१५७॥ 
कुबिचार-संगति-भ्रवशयुत, विषये कपाये मग्न जे, जे उम्रने उन्मागेपर, उपयोग तेह अशुम छे॥१४८॥ 
मध्यस्थ परद्रव्ये थतो अशुभोपयोग रहितने, शुभमां अयुक्त, हूँ ध्याउ छु' निज आत्मने ज्ञानात्मने ॥१५६॥ 
हुं देह नहि, बाणी न, मन नहि, “तेमनु कारण नहि, कर्ता न, कारयिता न अनुमंता हूँ कतों नो नहि ॥१६०॥ 
मन, बाणी तेम ज॑ देह पुठ्ललद्रव्यरूप निर्दिष्ट छे, ने तेद्द पुदललद्रब्य बहु परमाणुओ नो पिंड छे ॥१६१॥ 
हुँ पौदलिक नथी, पुद्ललों में पिंडरूप कर्यो 'नथी, तेथी नथी हूँ देह वा ते देहनो कतों नथी ॥१६२॥ 
परमाणु जे अप्रदेश, तेम प्रदेशमात्र, अश्ब्द छे, ते रस्निग्ध रूक्ष बनी प्रदेशह्यादिवत्त्त अनुभवे ॥१६३॥ 
एकांशथी आरंभी ज्यां अविभाग अंश अनंत छे, स्निग्पत्व वा रूचत्व ए परिणामथी परमाणुने ॥१६४॥ 
हो स्निग्ब अथवा रूक् अगु-परिणाम सम वा विषम हो, बंधाय जो गुणद्य अधिक; नहि बंध होय जघन्यनो॥१६५॥ 
चतुरंश को स्निग्धाणु' सह दय-अंश्मय स्निग्धाणुनो, पंचांशी अणु सह बंध थाय त्रयांशमय रुच्षारु नो ॥१६६॥ 
रकन्घो प्रदेशद्रयादियुत, स्थूल सूक्ष्म ने साकार जे, ते प्रथ्वी-वायु-तेज-जल परिणामथी निज थाय हो ॥१६७॥ 
अबगादू गाढ़ भरेल छे सर्वत्र पुद्रलकायथी, आलोक बादर-सूक्ष्मथी, कम्मत्वयोग्य-अयोग्यथी ॥१६८॥ 
स्कथो करमने योग्य पासी जीवना परिणामते, कर्मत्वने पामे; नहि जीव परिणमावे तेमने ॥१६४॥ 
कर्मत्व परिणत पुद्लोना स्कन्ध ते ते फरीफरी, शरीरो बने छे जीवने, "“संक्रान्ति पामी देहनी ॥१७०॥ 
जे देह औदारिक, ने वैक्रिय-तेजस देह छे, कार्मश-अहारक देह जे, ते सब पुद्लरूप छो ॥१७१॥ 





१ निश्रय से । २ के। ३ जीवित रहेगा ४ संबन्ध। ५ पुनः पुनः, बारंबार। ६ प्राकृति, भाकार। 
छ निर्रेन्ध | ५ उनका। ६ नहीं | १० परिवतेन । 
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छे चेतनागुण, गंध-रूप रस-शब्द "व्यक्ति न जीवने। बली लिंगप्रहण नथी अने संस्थान भाख्यु' न तेहने ॥१७२॥ 
अन्योन्य स्पर्शथी बंध थाय रूपादि गुखयुत मू्तने। पण जीब मूर्तिरहित बांधे "केस पुद्रल कर्म ने ? ॥१७३॥ 
जे रीत दर्शन-ज्ञान थाय रूपादिनु-गुणद्रव्यनु' । ते रीत बंधन जाण मूर्ति रहितने पण मू्तनु' ॥१७४॥ 
3विघविध विषयों पामीने उपयोग आत्मक जीब जे । प्रद्ेष-राग-विमोह भाबे परिणमे ते बन्ध छे ॥१७५॥ 
जे भावथी देखे अने जाणे विषयगत अर्थ ने। तेमाथी छे उपरक्तता बली कर्म बंधन ते बड़े ॥१७६॥ 
रागादि सह आत्मा तणो, ने स्पर्श सह पुद्लतणो। अन्योन्य जे अवगाह, तेने बंध उभयात्मक कष्यों ॥१७७॥ 
सप्रदेश छे ते "जीव, जीवप्रदेशमां आबें अने। पुद्टलसमूह रहे "यथोचित, जाय ले, बंधाय छे ॥१७८॥ 
जीव रक्त बांध कर्म, रागरहित जीव भमुकाय छे। आ जीव केरा बधनो संक्षेप निश्चय जाणजे ॥१७६॥ 
परिणामथी छे बंध, राग-विमोह-द्वेषथी युक्त जे। छे मोह-हेष अशुभ, राग अशुभ वा शुभ द्ोय छे ॥१८०॥ 
पर मांदी शुभपरिणाम पुण्य, अशुभ परमां पाप छे | निजद्रज्यगत परिणाम समये दुःख क्षय नो हेतु छे ॥१८१॥ 
स्थावर अने त्रस प्रथ्वीआदिक जोवकाय *कहेल जे। ते जीवथी छे अन्य तैम ज़् जीव तेथी अन्य छे ॥१८२॥ 
परने स्वने नहि जाणतो ए रीत पामी स्वभावने | ते 'आ हुं“, आ "मुज' एम *?अध्यवसान मोह "*थकी करे | १८३॥ 
निज भाव करतो जीव छे कर्ता * खरे निज भावनों | पण ते नथी कर्ता सकल पुठ्बल दरवसय भावनो ॥|१८४॥ 
जीव सर्वकाले पुट्लो नी मध्यमां वर्ते भले। पण नव ग्रद्दे न तजे, करे नहि जीव पुद्लकमने ॥१८५॥ 
ते "हाल द्रव्य जनित निजपरिणाम नो कर्ता बने। तेथी ग्रहाय अने कदापि मुकाय छे कर्मा बड़े ॥|१८६॥ 
जीव रागद्वेषथी युक्त ज्यारे परिणमे शुभ-अशुभमां। ज्ञानातरण इत्यादि भावे कर्म धूलि प्रवेश त्यां |१८७॥ 
सप्रदेश जीव समये कषायित मोहरागादि वड़े । सम्बन्ध पामी कमेरजनों बंधरूप कथाय छे॥?१८८॥ 
आ जीव केरा बंधनों संक्षेप निश्चय "“भाखियों। अहँतरेबे योगीने; व्यवहार अन्य रोते कष्मो ॥१८६॥ 
5ुंआ अने आ मारु) ए ममता न देह-धन तजे।ते छोड़ी जीव "“श्रामस्यने उन्मार्गनों आअय करे ॥१६०॥ 
हुं पर तणों नहिं; पर न मारां, ज्ञानकेवल एकहुं | जे एम ध्याबे, ध्यानकाले जीव ते ध्याता बने ॥१६१॥ 
ए रीत दशेन-ज्ञान छे, इन्द्रिय-अतीत महार्थ छे | मात हु--आलंबन रहित, जीव शुद्ध निश्चल प्रव छे ॥१६२॥ 
लक्ष्मी, शरीर, सुख दुःख अथवा झत्रु मित्र जनों अरे ! जीवने नथी कई ध्रुव, धर उपयोग-आत्मक जीवबे ॥१६३॥ 
-आ जाणी शुद्धात्मा * बनी ध्यावे परम निञ्र आत्मने | साकार अण-आकार हो ते "*मोहम्ंथि क्षयकरे ॥१६४॥ 
१<हणी मोहप्रन्थि, क्षय करी रागादि समसुख दुःस्व जे । जीव परिणमे श्रामण्यमां, ते सोख्य अज्षयने लहे ॥१६५॥ 
जे मोहमल करी नष्ट, विषय विरक्त *'थई, मन रोकीने । आत्मस्तरभाषे स्थित छे, ते आत्मने * "ध्यानार छे ॥१६६३॥ 
शा अथने ध्यावे श्रमण, जे नष्धघातिकर्म छे। प्रत्यक्ष सवपदा्थ ने ज्लेयान्तप्राप्त निःशंक छे ? ॥१६७॥ 
धा रद्दित सकलात्ममां सम्पूण सुखक्षानात्य जे। इन्द्रिय-अतीत * “अनिनद्र ते ध्यावे परम आनंदने ॥१६८॥ 


१ पभिव्यक्ति, प्रकटपना । २ कंसे, किसप्रकार। दे विविध, प्रनेकप्रकार | ४ पात्मा | ५ योग्य । ६ छोड़ता । 
७ कहे गये । ५ यह में हूं। ६ यह मेरा है। १० भिच्या प्रभ्िष्राय । ११ से, द्वारा। १२ वास्तव में। १३ प्रभी। 
१४ कहा गया है, निर्दिष्ट किया है। १५ मुनि मार्ग को, श्रमणताको। १६ होकर । १७ मोहरुपी गांठ । रै८ सष्टकर | 
१६ होकर | २० ध्यान करने वाला, घ्याता । २१ किस | २२ ध्रनिन्द्रिय | 
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श्रमणों, जिनो, तीथंकरों आ रीत सेबी मार्गने, सिद्धि "ब्यों; नमुं तेमने, नि्वाणना ते मार्ग ने ॥१६६॥ 
ए रीत तेथो आत्मने ह्ायकश्वभावी जाणीने, *निर्ममपणे रही स्थित आ परिवर्जु छु' हुं समत्वने ॥२००॥ 


३-चरणानुयोग सूचक चूलिका 


ए रीत प्रणमी सिद्ध, जिनबरवृषभ, मुनिने फरी फरी, श्रामण्य अंगीकृत करो, अभिलाष जो दुःखमुक्तिनी ॥२०१॥ 
बंधु जनोनी बिदाय लइ, खी-पुत्र *बडीलोथी छूटी, दृग-क्ञान-तप-चारित्र-बीयोचार अंगीकृत करी ॥२०२॥ 
'मुज ने प्रह्ो' कही, *प्रशतथई, अनुगृहीत थाय "गणी बडे, -बयरूप कुल विशिष्ट, योगी, 'गुणाढ्य ने मुनि-इष्ट जे।२० ३ 
परनो न हुं, पर छे न मुज, मारु नथी *कई पण जगे, -ए रीत निश्चित ने जितेद्रिय *साहजिकरुपधरबवने ॥२०४॥ 
जन्म्या "प्रमाणे रूप, लुचन केशनु, शुद्धत्वने, हिंसादिथी शून्यत्व, ""देह-अससल्करण-ए लिंग छे ॥२०४॥ 
आरंभ मूर्छाशून्यता, उपयोग योग बिशुद्धता, निरपेक्षता परथी-""जिनोदित मोक्षकारण "लिंग आ ॥२०६॥ 
१ग्रही परमगुरु-१५४दीधेल लिंग नमस्करण करी तेमने, श्वत ने क्रिया सुन, थई ज्पस्थित, थाय छे मुनिराज ए ॥२००॥ 
ब्रत; समिति, लु चन, आवश्यक, *५अणवचेल इंद्रियरोधनं, नहि स्नान " 'दातण, एक भोजन, भूशयनस्थिति भोजन २०८) 
-आ मूलगुण श्रमणो तणा जिनरेबथी प्रश्ञप्त छे, तेमां प्रमत्त यतां श्रमण छेदोपस्थापक थाय छे ॥२०४६॥ 
जे लिंगप्रहणों साधुपद देनार ते गुरू जाणवा, छेदद्ये स्थापन करे ते शेष मुनि "*नियौपका ॥२१०॥ 
जो छेद थाय प्रयत्त सद्द कृत कायनी चेश्राविषे, आलोचना पूर्वक क्रिया कतंज्य छे, ते साधुने ॥२११॥ 
छेदोपयुक्त मुनि, भ्रमण व्यवहार विज्ञ *“कने जई, निज दोष आलोचन करी, श्रमणोपदिष्ट करे विधि ।२१२॥ 
प्रतिबंध परित्यागी सदा अधिबास अगर "१बिवास मां, मुनिराज बिहरो सर्वदा थईछेदहीन श्रामएयमां ॥२११॥ 
जे भ्रमण झ्ञान-हगादिके *“प्रतिबद्ध विचरे-सर्वदा, ने प्रयत मूलगुणो बिषे, श्रामण्य छे परिपूण त्यां ॥२१४॥ 
मुनि * "छपण माहीं, निवासस्थान, विहार वा भोजनमहीं, उपधि-भ्रमण-विकथा नहीं * *प्रतिबधने इच्छे नहों ।२१४ 
आसन-शयन-गमनादिके चयो प्रयत्न विद्योन जे, ते जाणवी-हिंसा सदा * संतानवाहिनी अमण ने ॥२१६॥ 
जीवो-मरो जीव, यत्नहीन आचार त्यां हिंसां **नकी, समिति-प्रथत्नसहितने नद्दि बंध हिंसा मात्रथी ॥२१७॥ 
मुनि यत्न हीन आचारबंत छुकायनो हिंसक कह्यों, जल कमलवत्‌ निर्लेप भाख्यो, नित्य यत्न सह्दित जो ॥२१६॥ 
देहिक क्रिया *“यकी जीव मरता बंध थाय-न थाय छे, परिग्रह थकी भव बंध, तेथी समस्त छोड्यों योगी ए ॥२१६॥ 
२९तिरपेज्षत्याग न होय तो नहि भावषशुद्धि भिछु ने, ने भावमां अविशुद्ध ने क्षय कर्म नो कई रीत बने ह ॥२२०।। 
आरंभ, अणसंयम अने मूछी न त्यां-ए **क्यम बने ? पर द्रव्य रत जे होय ते कई रीत साथे आत्मने | ॥२२१॥ 





१ प्राप्ति की । २ लिरममत्व | ३ गुरुजनों, पृज्यजनों। ४ विनययुक्त प्रणाम करके । ५ प्राचरायं । ६ गृणसमृद्ध । 
७ कुछ | ८ यथाजातरूप धारी, जन्मसमयके सरीखा रूपधारी भर्थात्‌ निग्र मय । € निग्र नय, दिगम्बर | १० ख गार नहीं 
करना, वेशभूषा युक्त न करमा। ११ जिनेस्दर निरूपित | १२ चिह्न. कारण । १३ ग्रहरा कर | १४ दिये गये । १५ 
दिगम्वरत्व | १६ दतौग | १७ नियामक, उपदेश प्ादिसे मार्गमें हृढ़ करनेवाले। १८५ निकट । १६ एकलबिहारी, सुरुसे 
प्रलण रहकर | २० युक्त । २१ उपयास। २२ मन श्वगानेकी । २३ सबंदा, सतत। २४ निश्चित । २१ से, द्वारा । २६ 


प्रयोगन रहित । २७ किस प्रकार । 


४२६ «« प्रवधचलसार पद्म ७» 


अदहणे विसर्गे सेवा नहि छेद जे थी थार छे, ते उपधि सद्द बर्तो भले मुनि काल क्षेत्र 'विजाशीने ॥२२२॥ 
उपधि अनिंदितने, असंग्त जन थकी *अग॒प्नार्थ्यने, मूच्छादिजननरद्दितने ज ग्रद्दों भ्रमण, थोड़ों भले ॥२२१॥ 
क्यम अन्य परिम्रह ह्ोय ज्यां कही देहने परिम्रह् अद्दो ! मोक्षेचडु ने देहेय *निष्प्रतिकर्म उपदेशे जिनो ? ॥२२४॥ 

जन्म्या प्रमाएं रूप भारुयु डपकरण जिन मागमां; गुरुवचन ने सूत्राध्ययन, बली विनय पण उपकरणमां ॥२२५॥ 
आलोकमां निरपेक्ष ने परलोक-श्रणप्रतिबद्ध छे, साधु कषाय रहित, तेथी युक्त आ! *र बिहारी छे ॥२२६॥ 
आत्मा “अनेषक ते य तप, तत्सिद्धिमां उद्यत रही, 'बण-एपणा भिक्षा बली तेथी अनाहारी मुनि ॥२२७॥। 
केवलशरीर मुनि त्यांय 'माह' न' जाणी वण-प्रतिकमम छे, निज शक्तिना गोपन बिना तप साथ तन योजेल थे ॥२२८॥ 
आद्वार ते एक ज, ऊणोदर ने यथा-उपलब्ध छे, भित्षा बडे, दिवसे, रसेच्छाहीन *बण-मधघुमांस छे ॥२२६॥ 
वृद्धत्व, बालपणा बिपे, “ग्लानत्व, आ्रंतदशा बिषे, चर्यो चरो निञ्योग्य, जे रोत सूलछेद न थाय छे ॥२३०॥ 
ओ देश-काल तथा "क्षमा-अम-उपधि ने मुनि जाणीने, वर्ते अहारबिहारमां, तो अल्प लेपी श्रमण ते ॥२३१॥ 
श्रामस्य ज्यां ऐकाग्रथ ने ऐकाम्रथ वस्तुनिश्चये, निश्चय बने आगम बडे, आगम "प्रवर्तन मुख्य छे ॥२३२॥ 
आगमरदित जे श्रमण ते जाणे न परने आत्मने, भिछ्षु पदार्थ-अजाण ते क्षय कमनो कई रीति करे ? ॥२३३॥ 
मुनिराज आगमचच्षु ने सौ "भूत इन्द्रिय चच्चु छे, छे देव अवधिचछुने सबंत्र चछु सिद्ध छे ॥२३४॥ 
सौ "चित्र गुणपयोययुक्त पदार्थ आगमसिद्ध छे, ते सर्वने जाणे श्रमण ए देखीने आगम बड़े ॥२३५॥ 
दृष्टि न आगमपूर्विका ते जीवने संयम नहीं, -ए सूत्र "केरु छे बचन; मुनि केम होय असंयमी १ ॥२३६॥ 
सिद्धि नहीं आगमथकी, श्रद्धा नज्ो अर्थों तणी, निर्वाण नहीं अर्थोतणी श्रद्धाथी, जो संयम नहीं ॥२३७॥ 
अज्ञानी जे कर्मों खपावे लक्ष कोटि भवों बड़े, ते कर्म ब्लानी त्रिगुप्त बस उच्छुवासमात्रथी क्षय करे ॥२३८॥ 
अरुमात्र पण मूली तणो सद॒भाव जो देद्दादि के, तो स्व **आगमधघर मले पण नव लहे सिद्धत्वने ॥२३६॥ 
जे पंचसमित, त्रिगुप्र, इन्द्रनिरोधी बिजयी कपायनों, परिपूर्ण दर्शन ब्लानथी, ते श्रमणने संयत कह्यो ॥२४०॥ 
निंदा प्रशंसा दुःख सुख; अरि-बंधुमां ज्यां साम्य छे, बली लोष्ट-कनके, जीबित-मरणे साम्यछे ते श्रमण ले ॥२४ १॥ 
हुग, झ्ानने चारित्र, त्रयमां युगपरे आरूढ़ जे, तेने कह्यो एकाग्रथगत; श्रामण्य त्यां परिपूर्ण छे ॥२४२॥ 
परद्रव्यने आश्रय भ्रमण अज्ञानी *“पामे मोहने, वा रागने वा द्वेषने, तो विविध बांधे कर्म ने ॥२४३॥ 
नहिं मोह, ने नहि राग, द्वेष करे नहि अर्थों विप, तो नियमथी मुनिराज ए विधविध कर्मों त्तय करे ॥२४४॥ 
शुद्धोपयोगी भ्रमण छे, शुभयुक्त पण शार्त्र कष्या, शुद्धोपयोगी छे निराभब शेष साभ्रव जाण॒वा ॥२४४॥ 
बात्सल्य प्रवचनरत विषे ने भक्ति अहंतादिके,. ए होय जो श्रामण्यमां तो चरण ते शुभयुक्त छे ॥२४६॥ 
श्रमणों प्रति वंदन, नमन, अनुगमन अश्युत्यान ने, वली श्रम निवारण छे न निंदित रागयुत चयो बिपे ॥२४७॥ 
उपदेश दर्शन ज्ञाननो, पोषण-प्रहण शिष्यों "*'तस्ु', उपदेश जिनपूजा तणो-बतन तु' जाण सरागनु' ॥२४८॥ 





१ जानकर | २ भप्रार्थतीय । ३ निर्षेक्षता, निर्मोहमाव | ४ ध्राहार । ५ भादरेच्छासे रहित । ६ बिता, रहित | 
७ रहित | ८ रोगोपना, भ्याधियुक्तता | € सहनश्नक्ति | १० विचार, मनते । १६१ ध्राणी | १२ भनेक प्रकारके | ११ का 
उक्त, कहा गमा । १४ समस्त शास्त्रोंका जांदा । १५ प्राप्त होता है। १६ का । 


- प्रवनसार पद्म -- छ्२७ 


*बण जीवकायविराधना उपकार जे नित्ये करे, चदविध साधुसंघने, ते अमण रागप्रधान छे ॥२४६॥ 
रबेयाबृते उद्यत भ्रमण घटकाय ने पीड़ा करे, तो ्रमण नहिं पण छे गृद्दी; ते श्रावकोनो धर्म छे ॥२५०॥ 
छे अल्प लेप 5छतां य दुशेनज्ञानपरिणत जेनने, निरपेक्षता पूत्रेंक करो उपकार अनुकंपा “बड़े ॥२५१॥ 
आक्रास्त देखी भ्रमण ने श्रम, रोग वा भूख, प्यासथी, साथु करो सेवा स्वशक्ति प्रमाण ए मुनिराजनी ॥२५२॥ 
सेवानिमित्ते रोगी-बालक-वृद्ध-गुरु श्रमणो तणो, लोकिकजनो सह बात शुभ-उपयोगयुत निंदित नथी ॥२५३॥ 
आ शुभ चर्यो श्रमणने, बली मुख्य होय गृहस्थ ने, "तेना बड़े 'ज गृहस्य पामे मोक्षसुख उत्कृष्टने ॥२५५॥ 
फल ह्वोय छे विपरीत बस्तुविशेषथी शुभ राग, *निच्पक्ति विपरीत होय भुप्ति विशेषयी ज्यम बच ने ॥२५५॥ 
छुद्मस्थ-अभिद्दित ध्यान दाने ब्रत नियम पठनादि के, रत जीव मोक्ष लद्दे नि, बस रुष्व शातात्मक लहे ॥२५९॥ 
परमार्थ थी अनभिज्ञ, विषयकपायअधिक जनो परे, डपकार संबानान सर्वे कुदेवमनुजपणें फले ॥२५७॥ 
“विषयो कषायों पाप छे' जो एम निरुपण शाम्रमां, तो केम तटतिबद्व परुषो होय रे “निस्तारका ? ॥२५८॥ 
ते पुरुष जाण सुमार्यशाली, पाप-उपरम जेहे, समभाव ज्यां सौ धार्भिके, गुणसमूहसेवन जेद्द ने ॥२५६॥ 
अशुभोपयोग रदित अमणो-शुद्ध वा शुभयुक्त जे, ते लोकते तारे; अने तदूभक्त पामे पुण्यने ॥२६०॥ 
प्रकृत बस्तु देखो अध्युत्यान आदे क्रिया थकी, वर्तों अमण पदछी बतेनीय गुणानुसार विशेष थी ॥२६१॥ 
गुणथी अधिक श्रमणो प्रति सत्कार अभ्युत्यान ने, अजलिकरण, पोषण, प्रहण सेवन अद्दी उपदिष्ट छे ॥२६*॥ 
मुनि सूत्र-अर्थ प्रवोण संग्रमज्ञामतपसरद्धने, *प्रणिपरात अम्पुत्थान, सेवा साधुए कतेब्य छे ॥२६३॥ 
शाम्रे क्च, तपसूत्रसंयमयुक्त पण साथु नहीं, जिन-उक्त आत्मप्रधान सभ्रे पदार्थ जो श्रद्धे नहि ॥२६४॥ 
मुनि शात्रा स्थित देखीने जे द्वेपयी निशा करे, अनुमत नहि किरिया वि), ते नाश चरण तणो करे ॥२६५॥ 
जे द्वीन गुण दोबा छतां 'हुं पण श्रम । उु? मद क, इच्छे विनय गुण-अधिक पास, अनंत संसारी बने ॥२६६॥ 
मुनि अधिकगुण हीनगुण प्रति बर्ते यदि बिनयादि मां, तो »ष्ट थाय चरिश्रयी उपयुक्त मिथ्याभावसां ॥२६७॥ 
सूत्रर्थनिश्चयवंत, शमितकषाय, अधिक तपी भले, पण ते नथी खंयत, यदि छोड़े न लोकिक-संगने ॥२६८॥ 
निर्मेथरूप दीक्षा बडे संयमतपे संयुक्त ते, लौकिक क्यों ते नेय, जो छोड़े न *"ऐहिक कमने ॥२६६॥ 
तेथी श्रमणने द्दोय जो दुःख मुक्त केरी भावना, तो नित्य बसबु' समान अगर विशेष गुणीना संगमां ॥२७०॥ 
समयस्थ हो पण सेवी श्रम अयथाददे जे अअथने, अत्यन्तफलस ३द्ध भावी कालमां जीव ते भमे ॥२७१ ॥ 
अयधाचरणह्वीन, सूत्र-अर्थसुनिश्चयी उपशांत 3) ते पूर्ण साधु *"अफल आ संसारमां चिर नहि रहे ॥२५३॥ 
आणी यथार्थ पदा, तजी संग अंतर्वाह्मने, आसक्त नद्दि विषयों बियर जे, 'शुद्ध/ आख्या तैमने ॥२७३॥ 
रे! शुद्धने भामरय भाख्यु, ज्ञानदशनशुद्धने, छे शुद्धने निवोण, इुद्ध ज सिद्ध, प्रणमुं तेहने ॥२०४॥ 
साकार अण-आकार घर्यायुक्त आ उपदेशने, जे जाणतो ते अत्प काले सार प्रबचननो लद्दे ॥२७५॥ 
# ससाप्त # 





१ बिना, रहित । २ सेवा; सुश्रुवा । ३ तो भी । ४ द्वारा । १ उसके । ६ ही । ७ फल | ८ पार करते । € प्रणा। 
१० सांसारिक | ११ निस्सार, फलरदित | 


. साधक जीवकी टृष्टि 


नें है 


ग्रध्यात्ममें सदा निश्वयनय ही प्रधान है, उसीके झ्राश्रयसे धर्म होता है। शास्त्रोंमें 
जहाँ विकारी पर्यायोंका व्यवहारनयसे कथन किया जावे वहाँ भी निश्चयनय को ही मुख्य 
झ्रौर व्यवहारनयको गौण करनेका आशय है ऐसा समभना चाहिये । क्योंकि पुरुषार्थ के 
द्वारा अपने में शुद्ध पर्यायको प्रगट करने भर्थात्‌ विकारी पर्यायको टालने के लिये सदा 
निशचयनय ही आदरणीय है | उस समय दोनों नयोंका ज्ञान होता है, किन्तु धर्मंको प्रगट 
करनेके लिये दृष्टिमें दोनों नय कदापि आदरणीय नहीं हैं। व्यवहारनयके श्राश्यसे कंभी 
आंशिक धर्म भी नहीं होता, प्रत्युत उसके आश्रयसे रागद्वेषके विकल्प ही उठा करते हैं । 


छहों द्रव्य, उनके गुण और उनकी पर्यायोंके स्वरूपका ज्ञान करानेके लिये कभी 
निइचय नयकी मुख्यता और व्यवहार नयकी गौणता रखकर कथन किया जाता है, और 
कभी व्यवहार नयको मुख्य करके और निश्वयनयको गौण रखकर कथन किया जाता है। 
स्वयं विचार करे उसमें भी कभी निरुचय नयकी श्लौर कभी व्यवहार नयकी मुख्यता की 
जाती है अध्यात्म शास्त्रमें भी जीवकी विकारी पर्याय जीव स्वयं करता है तो होती है, 
झौर वह जीवका अनन्य परिणाम है--इसप्रकार ध्यवहार नयसे कहा या समभाया जाय, 
किन्तु उस प्रत्येक समयमें दृष्टिमें तो निश्वयनय एक ही मुख्य श्रौर भ्रादरणीय है-ऐसा 
ज्ञानियोंका कथन है । शुद्धता प्रगट करनेके लिये कभी निशर्चयनय आदरणीय होता है श्ौर 
कभी व्यवहारतय;--ऐसा मानना भूल है । तीनों कालमें एकमात्र निश्वयनयके श्राश्रयसे 
ही धर्म प्रगट होता है,--ऐसा सममना चाहिये । 


साधक जीव प्रारंभसे भ्रंत तक निश्चय की ही मुख्यता रखकर व्यवहारको. गौण 
ही करता जाता है, जिससे साधक दशामें निरचयकी मुख्यताके बलसे साधकके शुद्धताकी 
वृद्धि ही होती जाती है भ्रौर अशुद्धता टलती ही जाती है। इसप्रकार निशच्रयकी मुख्यताके 
बलसे पूर्ण केवलज्ञान होने पर वहाँ मुख्यत्व गोणत्व नहीं होता, और नग्र भी नहीं होते ।. 
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